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ನಾ ನಿಮ್ಮ ನಂಬಿ ಬಯಲಾದೆ ಗುಹೇಶ್ವರಾ. 
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ತೇಯ್ದ pe yo 


ಲೇಖಕರ ಮಾತು 


೨೦೦೪ರ ಮಧ್ಯಭಾಗದಲ್ಲಿರಬಹುದು. ಒಂದು ದಿನ ಸಂಜೆ ಮೈಸೂರಿನ 
ರಂಗಾಯಣದ ಆವರಣದಲ್ಲಿ ಗೆಳೆಯ, ಪತ್ರಕರ್ತ ಬಿ.ಎಂ. ಹನೀಫ್‌ ಪ್ರಜಾವಾಣಿ 
ಪತ್ರಿಕೆಯ ಸಂಪಾದಕೀಯ ಪುಟಕ್ಕೆ ವರ್ತಮಾನದ ರಾಜಕೀಯ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತ್ತು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಬರೆಯುವಂತೆ ಹೇಳಿದರು. ಸಮಯದ ಚೌಕಟ್ಟು 
ಮತ್ತು ಬಂಧನಕ್ಕೆ ನನ್ನನ್ನು ಕಟ್ಟಿಹಾಕಿಕೊಳ್ಳಲು ಇಷ್ಟಪಡದ ನಾನು ಹನೀಫರ ಮಾತನ್ನು 
ಗಂಭೀರವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಹನೀಫರದು ಛಲಬಿಡದ ತ್ರಿವಿಕ್ರಮನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ. 
ಅದೇ ವರ್ಷ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ನನ್ನನ್ನು ತಮ್ಮ ಪತ್ರಿಕಾಬಳಗದ 'ಸುಧಾ' 
ವಾರಪತ್ರಿಕೆಯ "ವಿಚಾರ ಲಹರಿ' ಅಂಕಣಕ್ಕೆ ಬರೆಯುವಂತೆ ಪ್ರೇರೇಪಿಸಿದರು. ಆಗ 
ನಾನು ಸಬೂಬು ಹೇಳಿ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಯತ್ನಿಸಲಿಲ್ಲ. ಆಗ ನನ್ನ ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು 
ಮಾನಸಿಕ ಸ್ಥಿತಿಗಳು ತುಂಬಾ ಕೃಶಗೊಂಡಿದ್ದವು. ನಾನು ಅವುಗಳಿಂದ ಹೊರಬರಲು 
ಹಾಗೂ ಗಟ್ಟಿಗೊಂಡು ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಲು ಓದು ಮತ್ತು ಬರೆಹದಂಥ ದಿವ್ಯೌಷಧದ 
ನೆರವು ಪಡೆಯಲು ಸಿದ್ಧಗೊಳ್ಳಬೇಕಿತ್ತು. ೨೦೦೫ರ ಜನವರಿ ತಿಂಗಳ ಆರಂಭದಿಂದ 
"ವಿಚಾರ ಲಹರಿ” ಅಂಕಣದಲ್ಲಿ ತಿ೦ಗಳಿಗೆರಡು ಬಾರಿ ಬರೆಯಲಾರಂಭಿಸಿದೆ. ಅದರಿಂದ 
“ಸುಧಾ' ಓದುಗರಿಗೆಷ್ಟು ಅರಿವು ವಿಸ್ತಾರಗೊಂಡಿತೋ, ಅದು ಚರ್ಚೆಯ ವಿಷಯ. 
ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ ನನಗೆ ಅಪಾರ ಲಾಭವಾಯಿತು. ನನ್ನ ಅಂತಃಶಕ್ತಿ ಗಟ್ಟಿಯಾಯಿತು. 
ನನ್ನ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ದೇಹಗಳು ಆರೋಗ್ಯ ಪೂರ್ಣವಾದವು. ನನ್ನ ದೃಷ್ಟಿ ಸಷ್ಟಗೊಂಡು 
ಪಕ್ವತೆಯ ಕಡೆ ನಿಚ್ಚಳವಾಗತೊಡಗಿತು. 


ಅಂದಿನಿಂದ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಇಂದಿನವರೆಗೆ ನಾಲ್ಕು ವರ್ಷಗಳ ಕಾಲ “ವಿಚಾರ 
ಲಹರಿ” ಅಂಕಣದಲ್ಲಿ ಬದುಕಿನ ಬಗೆಗಿನ ನನ್ನ ಆಲೋಚನೆ ಮತ್ತು ನಿಲುವುಗಳನ್ನು 
'ಓದುಗರೊಡನೆ ಹಂಚಿಕೊಂಡಿದ್ದೇನೆ. ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು 
ವರ್ತಮಾನದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಿಂತು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುವಾಗ, ತನ್ಮೂಲಕ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಬದುಕುವ 
ಗತಿಶೀಲತೆಯ ಕೆಲಸವಿದು. ಓದುಗರು ನನ್ನ ಬರೆಹಗಳನ್ನು ಮೆಚ್ಚಿದ್ದಾರೆ, ವಿಮರ್ಶಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಕೆಲವರು ದೂರವಾಣಿಯ ಮೂಲಕ ಮಾತನಾಡಿ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದಾರೆ; "ಸುಧಾ' ಪತ್ರಿಕೆಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇವರೆಲ್ಲರಿಗೂ ನನ್ನ ಮನಃಪೂರ್ವಕ ಧನ್ಯವಾದಗಳು. 


ನನ್ನ ಬರೆಹಗಳು "ಸುಧಾ'ದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತಿದ್ದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಿ ನನ್ನ 
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ಆತ್ಮೀಯರಾದ ಶ್ರೀಮತಿ ಸಿ.ಜಿ. ಮಂಜುಳ ಅವರು ಕಾರ್ಯ ನಿರ್ವಹಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಅವರ ಮತ್ತು ಹನೀಫರ ಒತ್ತಾಸೆ ಸೆಗಳಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ನಾನು ಇಷ್ಟುದಿನ ಬರೆಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೂ ಮತ್ತು “ಸುಧಾ' "ಬಳಗಕ್ಕೂ ನನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯ ವ೦ದನೆಗಳು ಸಲ್ಲಲೇಬೇಕು. 


ನನ್ನ ಪ್ರಿಯಪತ್ನಿ ಶ್ರೀಮತಿ ಆರ್‌. ಸುವರ್ಣಕಾಡನಕುಪ್ಪ, ನನ್ನ ಮಕ್ಕಳಾದ 
ಡಾ. ಸುಶಿ ಕಾಡನಕುಪ್ಪೆ ಮತ್ತು ನೇಸರ ಕಾಡನಕುಪ್ಪೆ ಇವರನ್ನು ವಿಶೇಷವಾಗಿ ನೆನೆಯಬೇಕು. 
ಇಂಥ ವೈಚಾರಿಕ ಬರೆಹವನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಲು ಮುಂದೆ ಬ೦ದವರು ವಿಸ್ಮಯ ಪ್ರಕಾಶನದ 
ಹಾಲತಿ ಲೋಕೇಶ್‌, ಮಿತ್ರರಾದ ಡಾ. ಹಾಲತಿ ಸೋಮಶೇಖರ್‌ ಅವರು ಈ 
ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಸುಂದರವಾಗಿ ಹೊರತರಲು ಶ್ರಮಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಈ ಪ್ರೀತಿಯ ಕೆಲಸ 
ಶ್ಲಾಘನೀಯ. ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಉತ್ತಮವಾಗಿ ಮುದ್ರಿಸಿ ಸಿರುವ ವಿಶ್ವಾಸ್‌ ಪ್ರಿಂಟ್ಸ್‌, 
ಬೆಂಗಳೂರು ಅವರಿಗೆ ನನ್ನ ವಂದನೆಗಳು. 


೨೧ ನವೆಂಬರ್‌ ೨೦೦೮ ಶಿವರಾಮು ಕಾಡನಕುಪ್ಪೆ 
ಮೈಸೂರು (ಶಿಕಾಕು) 
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ಪರಿವಿಡಿ 


ನಿಸರ್ಗ ಪೂಜೆ / ೧ 

ಗರಿಕೆಯ ನಿಲುವು / ೩ 

ನಮ್ಮ ದೇವರು ನಮ್ಮ ಹಾಗೆಯೇ! / ೫ 
ನಿಂತ ನೆಲ ತಿನ್ನುವ ಅನ್ನ / ೭ 

ಹೂ ಅವ್ವ /೯ 

ಕತ್ತಲು ಭಯ ಬೇಡ / ೧೧ 


ಶ್ರಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿ / ೧೩ 


ಮದುವೆಗಳು / ೧೫ 

ಕನ್ನಡಿ / ೧೭ 

ಭಿಕ್ಷ ಮತ್ತು ಸ್ವಾಭಿಮಾನ / ೧೯ 
ವ್ಯಾಯಾಮ 7 KP 

Cio ಸುತ್ತ... / ೨೩ 

ಮತವೆಂಬ ಅಫೀಮು / ೨೯ 

ಪ್ರೀತಿ - ಪ್ರೇಮ / ೩೧ 

ತಾಯಿ ವಸುಂಧರೆ / ೩೩ 

ಮಜ ಮಾಡು ಸಂಸ್ಕೃತಿ / ೩೫ 
ರಾಜಕೀಯ - ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ / ೩೭ 
ಮುಕ್ಕಿ / ೩೯ ಕ 
ನಿರಾಕರಣೆ / ೪೧ 

ಬೀಜದೊಳಗಿನ ಜೀವ / ೪೩ 
ಗುಡಿಸಲು - ಪ್ರೀತಿ / ೪೫ 
ಯತವೊಂದೆ ನಿತ್ಯ / ೪೭ 

ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಮತ್ತು ಬರೀ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು /೪೯ 
ಭೂತವಾದಿ - ವಿಚಾರವಾದಿ / ೫೧ 
ಜಾತಿಯೆಂಬ ಅಹಂಕಾರವು / ೫೩ 
ಮನುಷ್ಯನೆಂಬ ಬಹುರೂಪಿ / ೫೫ 
ಹೆಂಡತಿ ಸತ್ತರೆ ಮರು ಮದುವೆ ಗಂಡ ಸತ್ತರೆ ವಿಧವೆ /೫೭ 
ಚಪಳೆ ಸೊಡರ ಕುಡಿಯಂ ಪೋಲ್ವಳ್‌! / ೫೯ 
ದಲಿತರ ಸ್ವಾಭಿಮಾನ / ೬೧ 
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. ನೀರು ನೀರು ನೀರು / ೬೩ 
ಸತ್ತಂಗ / ೬೫% 

ಶ್ವ ವೈಭೋಗದ ಮಾದಕತೆ / ೬೭ 

ಸ ಪತ ಚಳವಳಿ' / ೬೯ 
ಬೀಜ ಮತ್ತು ಭೂಮಿ / ೭೧ 

. ಜನ ಅಂತಾರೆ ಅಂತ... / ೭೩ 

. ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರ / ೭೫ 
. ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಮತ್ತು ಹೈಟೆಕ್‌ ಸ್ವಾಮಿಗಳು / ೭೭ 
. ನವ ಮೋಜು ತಾಣಗಳು / ೭೯ 
ಬ ಲಜ್ಜೆ /೮೧ 

ಧರ್ಮಪತ್ನಿ / ೮೩ 

. ಹಸಿವು / ೮೫ 

ಸ್ತೀ ಮತ್ತು ವೀರತನ / ೮೭ 
ನಮಗೆ ಯಾರು ಇಷ್ಟ? / ೮೯ 


ಸೃಷ್ಟಿಯ ಯಲ್ಲಿ ಹೊಸತೆಂಬ ಮಾತು / ೯೧ 


ಸ್ಥಿತ ಪ್ರಜ್ಞ - ಸ್ಥಿತಿ ಪ್ರಜ್ಞ / 6೩ 

ಬ ಶಿಸ್ತು - ಅತಿ ಶಿಸ್ತು / ೫ 

. ಬಳಸಿ, ಬಿಸಾಕಿ / '& ಈ 

. ಸಾಕು ಪ್ರಾಣಿಗಳು / ೯೯ 
ಕಾಣುವುದಷ್ಟೇ ಸತ್ಯವಲ್ಲ! / ೧೦೧ 
. ಆಧುನಿಕತೆಯೊಳಗಿನ ಸಂಪ್ರದಾಯ ಮನಸು / ೧೦೩ 
. ಹುಲು ಮಾನವ / ೧೦೫ 
. ಮುಳುಗು ಸೂರ್ಯನ ಮಾಗಿದ ಬದುಕು / ೧೦೭ 
. ನೋವು / ೧೧೯ 

ಹಾಸ್ಯ — ಅಪಹಾಸ್ಯ-೧ / ೧೧೧ 

. ಬೆಳಗು / ೧೧೩ 

. ಹೆದರಿಕೆ / ೧೧೫ 

; ವರದಕ್ಷಿಣೆ: ಒಂದು ಅವಮಾನ / ೧೧೭ 
. ಏಕಾಂತ / ೧೧೯ 


ಪ್ರಕೃತಿಯೆಂಬುದು ಪ್ರಗತಿಯು / ೧೨೧ 


ಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು ಚಳವಳಿ / ೧೨೩ 
. ನಿತ್ಯ ಸುಮಂಗಲಿ / ೧೨೫ 
. ಶೀಲವೆಂಬ ಮೌಲ್ಯ /'೧ಿ೨ಓಬ 


X 


ಗೌರಮ್ಮ ಹುಟ್ಟಿರೋ ಜೋಕು ನೋಡು! / ೧೨೯ 
ಕ ಯುದ್ಧ / ೧೩೧ 

. ಹಂಗು / ೧೩೩ 
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೧. ನಿಸರ್ಗ ಪೂಜೆ 


ನಿಸರ್ಗ ಸರಳವೂ ಸು೦ದರವೂ ಆಗಿ ತೊರುವುದು ಅದರ ಹೊರಮುಖ ಮಾತ್ರ. 
ಅದರಂತಹ ನಿಗೂಢವೂ ಸಂಕೀರ್ಣವೂ ಆದ ಅಮೂರ್ತ ಶಕಿ ಮತೊಂದಿಲ. 
ಅನಾದಿಯಿಂದ ಇಂದಿನವರೆಗೂ ಮರಗಿಡ ಬಳ್ಳಿ, ಸೂರ್ಯ ಚಂದ್ರ ತಾರೆ ಮುಂತಾದ 
ನಿಸರ್ಗ ಮಾನವಶಕ್ತಿಗೆ ಸವಾಲುಗಳನ್ನು ಒಡ್ಡುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದೆ. ಮಾನವನ ಕುತೂಹಲ 
ಅಧಿಕಗೊಂಡು ಅನೇಕ ಶೋಧಗಳಿಗೆ ಕಾರಣೀಭೂತವಾಗಿದೆ. ಇದು ನಿಸರ್ಗ ಮತು 
ಮಾನವರ ಕದನವಲ್ಲ. ಇದೊಂದು ಬಗೆಯ ಮಜ್ಜಿಗೆಯೊಳು ಬೆಣ್ಣೆಯ ಕಡದಾಟ. 


ಈ ನಿಗೂಢ ನಿಸರ್ಗದ ಅನ೦ತಶಕ್ತಿಯನ್ನು ನಮ್ಮ ಆದಿಮಾನವ ಅರಿತು ಪೂಜಿಸಿದ. 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವದಷ್ಟೇ ಸತ್ಯವಲ್ಲ; ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ್ದು, ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬಾರದ್ದು, ಸ೦ವೇದನೆಗೆ 
ಮಂಪರು ಮಂಪರಾಗಿ ತೋರುವಂಥದ್ದು ಏನೋ ಇದೆ ಎಂದು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡ. 
ಆ ಅರಿವನ್ನು ಶೋಧದ ಗುರಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಮುನ್ನುಗ್ಗಿದ. ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು 
ಕಟ್ಟಿದ; ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ರೂಪಿಸಿದ. 


ನಿಸರ್ಗದ ಅತ್ಯಂತ ಚೆಲುವಿನ ಸೃಷ್ಟಿಗಳಾದ ಮರಗಿಡಬಳ್ಳಿ ಪೈರುಗಳಂತೂ ಮಾನವನಿಗೆ 
ಅತ್ಯಂತ ಬೆರಗನ್ನು ಉಂಟು ಮಾಡಿದವು. ಅವು ನೆರಳನ್ನೂ, ಫಲವನ್ನೂ ಕಾಳುಕಡ್ಡಿಗಳನ್ನೂ 
ನೀಡಿ, ವರ್ಷ ವರ್ಷವೂ ಚಿರನೂತನವಾಗಿ ಬಾಳುವುದು ದೇವತೆಗಳಂತೆ ಕಂಡು 
ಅವನ್ನು ಪೂಜಿಸತೊಡಗಿದ. ಈ ನಿಸರ್ಗಪೂಜೆ ಆದಿವಾಸಿಗಳಲ್ಲಿ, ಗ್ರಾಮೀಣರಲ್ಲಿ 
ಇಂದೂ ಜೀವಂತವಾಗಿದೆ. ಈ ಜನರು ತಮ್ಮನ್ನು ಇಂದಿಗೂ "ಹೊಂಗೇಕುಲ','ಬನ್ನಿಕುಲ', 
“ಗ್ಗಲಿಕುಲ', “ಹೊನ್ನೇಕುಲ'. ಇತ್ಯಾದಿ ಸಸ್ಥಮೂಲ ಸಂತತಿಯವರೆಂದು ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
ಮುಂದೆ ನಾಗರೀಕತೆ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ಬೆಳೆದಂತೆ ನಿಸರ್ಗ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಮೂರ್ತ 
ರೂಪದ ಆರೋಪವಾಯಿತು. ಅವು ದುಷ್ಟ ಶಿಷ್ಪಶಕ್ತಿಗಳಾಗಿ ವಿಂಗಡಿತವಾದವು. 
ಅವುಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಮಾನವ ರೂಪ ತಗುಲಿಸಿ, ಅವುಗಳ ಬೆರಗು ವಿಸ್ಮಯಭರಿತ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಕುಬ್ಬಗೊಳಿಸಲಾಯಿತು. ನಿಸರ್ಗದ ಪೂಜೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಪೂಜೆಯಾಗಿ, ದೇವಾನುದೇವತೆಗಳ 
ರೂಪ ಧರಿಸಿ ದೇವಾಸ್ಥಾನಗಳ ಗರ್ಭಗುಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಂಧಿತವಾಯಿತು. ಮಡಿ ಮೈಲಿಗೆಗಳು 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿ, ವರ್ಗ ವರ್ಣಗಳಾಗಿ ವಿ೦ಗಡಿತವಾಗಿ, ನಿಸರ್ಗದ ಹಸಿರು ಉಸಿರಾಟದ 
ಸಹಜ ಲಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಪೂಜೆ ಆಚಾರವಾಯಿತು; ಸಂಪ್ರದಾಯವಾಯಿತು. 


ಆದರೆ ಇಪ್ಪತ್ತನೆಯ ಶತಮಾನ ಜಗತ್ತಿಗೆ ತಂದುಕೊಟ್ಟ ಎಚ್ಚರಗಳಲ್ಲಿ ಬಹು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧ 


ಮುಖ್ಯವಾದುದು - ನಿಸರ್ಗದ ಆರಾಧನೆ. ವರ್ಡ್ಸ್‌ವರ್ತ್‌, ರವೀಂದ್ರ, ನಮ್ಮ ಕುವೆಂಪು 
ಮುಂತಾದವರು ನಿಸರ್ಗಕ್ಕೆ ಹೊಸ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಬರೆದರು. ಈಗ ದೇವರಿಗೆ ಪ್ರತಿಶಕ್ತಿಯಾಗಿ 
"ಪರಿಸರ'ವೆ೦ಬ ವಿಸ್ತಾರ ಅರ್ಥದೊಡನೆ ಮಾನವ ಕುಲದ ಅಳಿವು-ಉಳಿವು ನಿಸರ್ಗದ 
ಅಳಿವು ಉಳಿವುಗಳಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದೆ ಎಂಬಲ್ಲಿಗೆ ಬಂದು ನಿಂತಿದೆ. ಆದುದರಿಂದಲೇ 
ಇಂದು ನಿಸರ್ಗಪೂಜೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಈ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯ ಮೂಲಕವೇ 
ಮತ್ತೆ ಮಾನವರಿಗೆ ಶಿಶು ಸಹಜವಾದ ಬೆರಗು ಮೂಡಬೇಕಾಗಿದೆ. 


೦೬-೦೧-೨೦೦೫ 


೨/ ನಿಸರ್ಗ ಪೂಜೆ 


೨. ಗರಿಕೆಯ ನಿಲುವು 


ಗರಿಕೆಗೆ ಭಾರತೀಯ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಎಶಿಷ್ಟ ಸ ಸ್ಥಾನವಿದೆ. ರೈತರು ತಮ್ಮ ಬೆಳಸನ್ನು 
ಒಕ್ಕುವ ಮುನ್ನ ಬೆನಕನನ್ನು ಪೂಜಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ಬೆನಕ ಮಣ್ಣಿನ, ಕಲ್ಲಿನ ಮೂರ್ತಿಯಲ್ಲ. 
ದ ಮೂಡಿಸಿದ. ಅಮೂರ್ತ ೬ ಆಕಾರ. ಈ ಆಕಾರಕ್ಕೆ ಗರಿಕೆಯ ಹುಲ್ಲುಗಳನ್ನು 
ಚುಚ್ಚಿ, ಬೆನಕನ ಜೊತೆ ಗರಿಕೆಗೂ ಆಗ್ರಪೂಜೆ ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬೆನಕ ಪುರಾಣ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗೆ 
ಸಂಕೇತವಾದರೆ, ಗರಿಕೆ ಅನುಭವ ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ಪ್ರಮಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಗರಿಕೆ-ಗರಿಕೆ ಬೇರು ಬದುಕಿನ ನಿರಂತರ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ, ಹೋರಾಟದ ಮೂಲಕ 
ತಂದು ಕೊಳ್ಳುವ ಸ್ಥಿರತೆಗೆ, ಛಲಕ್ಕೆ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಎದುರಾಗುವ 
ಕಷ್ಟ ನಿಷ್ಠುರಗಳಿಗೆ. ಎದೆಯೊಡ್ಡಿ ನಿಂತು, ಪ್ರಕೃತಿ ಎಸಗುವ ಸವಾಲುಗಳನ್ನು 
ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗಿ ಸಹಿಸಿ ಎದ್ದು ನಿಲ್ಲುವ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಗಳನ್ನು ಗರಿಕೆ ಬೇರಿಗೆ 
ಹೋಲಿಸುವುದುಂಟು. ಗರಿಕೆಯ ಜೀವಂತಿಕಾ ಶಕ್ತಿಯೇ ಅಮೋಘವಾದುದು. 
ವರ್ಷಾನುಗಟ್ಟಲೆ ಮಳೆ ಬರದೆ ಮರಗಿಡ ಬಳ್ಳಿ, ಜೀವಜಂತುಗಳೆಲ್ಲಾ ಒಣಗಿ ಸತ್ತು 
ನಾಶವಾದ ಪರಿಸರದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಚಿಗುರು ಮೂಡುವುದು ಸಾಧ್ಯವೇ ಎಂದು 
ಚಿಂತಿಸುವ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಮಳೆಬಂದು ಭೂಮಿಯ ಒಡಲು ತಂಪಾದಾಗ 
ಅದರ ಒಡಲಿಂದ ಕುಡಿಯೊಡೆದು ಹೊರಬರುವುದು ಈ ಗರಿಕೆ ಮಾತ್ರ ಭೂತಾಯಿಯ 
ಒಡಲಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಾ ಸಸ್ಯ ಜೀವಬೀಜ ಬೇರುಗಳೆಲ್ಲಾ ಒಣಗಿ ಸತ್ತಿರುವಾಗ, `ಒಣಗಿದಂತೆಯೇ 
ಕಾಣುವ ಗರಿಕೆಯ ಬೇರಿನಲ್ಲಿ ಜೀವಸತ್ವ ಎಲ್ಲಿರುವುದೋ? ಅದೊಂದು ಪ್ರಕೃತಿ 
ಎಸ್ಮಯ. ಈ ನಮ್ಮ ಜನ ಗರಿಕೆಯನು  ಸಹಿಷ್ಣುತ್ತಗೆ, ಬದುಕನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ರೀತಿಗೆ, 
ಸ್ಪಶಾನದಿಂದಲೂ "ಜೀವ ಮಾಸು ಶಕ್ತಿಗೆ ಸತವ ಕಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಅದರ 
ಹುಲ್ಲು ಜೀವರಕ್ಷಕ ಔಷಧಿಯಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವುದನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆದುದರಿಂದಲೇ 
ಅದನ್ನು ಪ್ರಕೃತಿ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಪೂಜಿಸುತ್ತಾ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. 


ಗರಿಕೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ಆಧುನಿಕ ಭಾರತದ ಅಗ್ರಮಾನ್ಯ ಚಿಂತಕ ಡಾ. ರಾಮಮನೋಹರ 
ಲೋಹಿಯಾ ಭಿನ್ನವಾದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥೃತಿಯ 
ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುಳಿದು ಬಂದಿರುವ ಚೈತನ್ಯಶಕ್ತಿಗೆ ಗರಿಕೆ ಗೌರವ ತರುವ 
ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ ಸ್ತ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ಜನ್ಮತಾಳಿವೆ, ನಾಶವಾಗಿವೆ; 
ಹೊಸ ನಾಗರೀಕತೆ-ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ಹುಟ್ಟು ಪಡೆದು ಚರಿತ್ರೆಯ ವೈವಿಧ್ಯತೆಗೆ, ಮಾನವಕುಲದ 
ಚೆ೦ತನೆಯ ಎಕಾಸಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಕಳೆದ ಐದು ಸಾವಿರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೩ 


ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಗರಿಕೆಯ ಬೇರಿನಂತೆ ನಾಶವಾಗದೆ, ಮರು 

ರೂಪ ಪಡೆಯದೆ, ಹೊಸತನ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳದೆ ಹಾಗೆಯೇ ನಿಂತಿದೆ. ಪ್ರಕೃತಿಯ ದೈತ್ಯಶಕ್ತಿಗಳಿಂದ 
ಗಾಳಿ ಭೋರ್ಗರೆದಾಗ ಗರಿಕೆ ತಲೆತಗ್ಗಿಸಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ; ನೀರು ಬಂದಾಗ ತನ್ನ ನಡುಬಗ್ಗಿಸಿ 
ತನ್ನನ್ನು ತುಳಿದು ಹೋಗಲು ಅವಕಾಶ ನೀಡುತ್ತದೆ; ಬೆಂಕಿ ಆವರಿಸಿದಾಗ ತನ್ನ 
ಹುಲ್ಲನ್ನು ಸುಟ್ಟುಕೊ೦ಡು ಬೇರಿನಲ್ಲಿ ಜೀವ ಬಚ್ಚಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಗರಿಕೆ 
ದಾಳಿಗಳಿಗೆ ಎದೆಯೊಡ್ಡಿ ನಿಂತು ಸೆಣಸಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಶರಣಾಗತಿ ತೋರಿ ಜೀವ 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಮುಖ್ಯವೆಂಬಂತೆ ವರ್ತಿಸುತ್ತದೆ. ಇದೊಂದು ರೀತಿ ಸ್ವಾಭಿಮಾನ 
ರಹಿತ ಬದುಕು. 


ಆದರೆ ಅದೆ ಬೃಹತ್‌ ಮರಗಳು. ಬಂಡೆ ಪರ್ವತ ದಾಳಿಗಳಿಗೆ ಎದೆಯೊಡ್ಡಿ 
ಹೋರಾಡುತ್ತವೆ; ಶಕ್ತಿಯುತವಾಗಿದ್ದರೆ ಗೆಲ್ಲುತ್ತವೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಸೋತು ಶರಣಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಮರಗಳು ಮುರಿದು ಸಾಯುತ್ತವೆ; ಸಾಯುವುದರಲ್ಲೂ ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಸಂಸ್ಥೃತಿ 
ಕಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಗರಿಕೆ ಶತ್ರುವಿಗೆ ಶರಣಾಗುತ್ತದೆ; ಬದುಕಲು ಒಪ್ಪಂದ ಮಾಡಿಕೊಂಡು 
ತಲೆತಗ್ಗಿಸುತ್ತದೆ. 

ಇಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಕಣ್ಮುಂದೆ ಗರಿಕೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಎರಡು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳಿವೆ. ಇವೆರಡು 
ಚಿಂತನೆಗಳು 'ವಿಚಾರಯೋಗ್ಯವಾಗಿವೆ. ಭಾರತೀಯ ಮನಸ್ಸಿನ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ 
ಆಲೋಚನೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕೃತಿಯೊಡನೆ ಸಹಬಾಳ್ವೆ ಮಾಡುವ, ಅದನ್ನು ಗೌರವದಿಂದ 
ಸ್ವಿಕರಿಸುವ ದೃಷ್ಟಿಯಿದೆ. ಲೋಹಿಯಾ ನಮ್ಮ ಬೌದ್ಧಿಕತೆಯನ್ನೂ ಬೆಳೆಸಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 


೨೭-೦೧-೨೦೦೫ 


೪ / ಗರಿಕೆಯ ನಿಲುವು 


೩. ನಮ್ಮ ದೇವರು ನಮ್ಮ ಹಾಗೆಯೇ! 


ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ ಪದ್ಯವೊಂದರಲ್ಲಿ ನವಿಲು "ತನ್ನ ದೇವರು ತನ್ನ ಹಾಗೆಯೇ ಸುಂದರ 
ಪುಕ್ಕಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ತನ್ನಂಥ ಸುಂದರ ಪಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ” ಎನ್ನು ತ್ತದೆ. ಅದನ್ನೊಪದ 
ಕಾಡಿನ ಮೊಲ ಮುಂತಾದ ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳು ದೇವರು ತ೦ತಮ್ಮ ರೂಪದಲ್ಲಿರುತ್ತಾನೆಂದು 
ವಾದಿಸುತ್ತವೆ. ಅಂದರೆ ಕನ್ನಡ ಕವಿ' ಹೇಳುವಂತೆ ದೇವರು “ಅವರವರ 'ಭಾವಕ್ಕೆ 
ಅವರವರ ಬಕುತಿಗೆ' ತಕ್ಕಂತೆ. ಮೂರ್ತರೂಪತಾಳಿ ಒಡಮೂಡುತ್ತಾನೆ. ಈ ಸತ್ಯ ವನ್ನು 
ನಾವು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊ೦ಡಲ್ಲಿ ಕೋಮು ವಾದವಾಗಲೀ, ಮೂಲಭೊತವಾದವಾಗಲೀ 
ಅಥವಾ ಏಕದೈವವಾದವಾಗಲಿ ಅತ್ಯಂತ ಮುಖ್ಯವೆಂದು ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. ಅನೇಕ 
ವೇಳೆ ತನ್ನ ದೇವರು ಮಾತ್ರ ಶ್ರೇಷ್ಠನೆಂದೂ ಪರಮನೆಂದೂ ವಾದ ಮಾಡುವ 
“ಘಂಟಾಕರ್ಣ'ರು ಮೂಲತಃ ಜ್ಞಾನ ಕುರುಡರೂ ಕೂಪಮಂಡೂಕರೂ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಶಿವನ ಹೆಸರನ್ನು ಧಾರಣೆ ಮಾಡಲು ಹೇಸುವ ಶ್ರೀವೈಷ್ಣವರಿದ್ದಾರೆ, ನಾರಾಯಣನ 
ಹೆಸರು ಹೇಳಲು ನಿರಾಕರಿಸುವ ಶಿವಭಕ್ತರಿನ್ನಾರೆ. ಇಂಥ ಜನರಿಂದ ಸರ್ವಧರ್ಮ 
ಸಮಾನತೆಯ ಜಾತ್ಯ ತೀತ ಸಮಾಜ ಸ ಸೃಷ್ಟಿ ಅನುಮಾನ. 


ದೇವರು ಅವರವರ ಭಾವ ಭಕ್ತಿ ಮತ್ತು ನಂಬಿಕೆಯ ವಿಚಾರ. ದೇವರು ಇದ್ದಾನೋ 
ಇಲ್ಲವೋ ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ವೈಚಾರಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ದೇವರ ಇರುವಿಕೆಯನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತದೆ; 
ಕಾರಣವಾದವನ್ನು ಮುಂದಿಡುತ್ತದೆ; ಆಧಾರಗಳನ್ನು ನಿದರ್ಶನಗಳನ್ನು ಕೇಳುತ್ತದೆ. 
ಸತ್ಯವೆಂದು ಸ ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ತವನ್ನು ಅನುಮಾನದಲ್ಲಿಡುತೆದೆ. 
ಇದು ಸರಿಯಾದ ದಾರಿಯೂ ಹೌದು. ದೇವರನ್ನು ಪಶ್ನೆ ಮಾಡದೆ ನ 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ಮನಸ್ಸಿಗಿ೦ತ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡುವ ಮನಸ್ಸು ಒಂದು. ಆರೋಗ್ಯಕಾರಿ ವೆ ೈಜ್ಞಾನಿಕ 
ನೆಲೆಗಟ್ಟಿನ "ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ ಸಹಕಾರಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಕುವೆಂಪು ಅವರು ಹೇಳುವಂತೆ 
ಮತ ಮೌಢ್ಯ ನಿರಾಕರಣದ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಬದುಕಿನ ಗುರಿಯಾಗಿರಬೇಕು. ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂಬುದು 
ಸತ ಶೋಧನೆಯ ಅಂತಿಮ ಗುರಿ. ವಿಜ್ಞಾನದ ದಾರಿಯೂ ಅದೇ, Mas ಅದೇ. 
ಡಕ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಮತ್ತು ವಿಜ್ಞಾನ ಎರಡೂ ಭಿನ್ನ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಗಿ ಒಂದೆ ಗುರಿಯನ್ನು 
ಮುಟ್ಟಲು ಯತ್ತಿ ಸುವ “ಸಾಧಕ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು. 'ಇವೆರಡರಲ್ಲಿಯೂ ದಾರಿ ಮತ್ತು ಗುರಿ 
ಕಾರ್ಯಕಾರಣ. ಸಂಬ೦ಧಗಳ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ವಿವೇಚನೆಗೊಳಗಾಗಿರುತ್ತವೆ, ಕುರುಡು 
ನಂಬಿಕೆಯಿರುವುದಿಲ್ಲ. ತಾವು ಏರಿ ನಿಂತ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ದೇವರಾಗಲೀ ನಂಬಿಕೆಗಳಾಗಲೀ 
ವರ್ಣಗಳಾಗಲೀ ಯಾವುದೂ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. ಪರಮಸತ್ಯವಾದ ಮಾನವೀಯ ನೆಲೆಯ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೫ 


ಅಂತಃಕರಣಪೂರಿತವಾದ ಮನಸ್ಥಿತಿಗೆ ಪಶುಪಕ್ಷಿ, ಹಸಿರು ಜಲರಾಶಿ, ಜಡಚೇತನ 
ಸಮಸ್ತವೂ ಒಂದು ಸತ್ಯದ ಅನೇಕ ರೂಪಗಳಾಗಿ ಗೋಚರಿಸುತ್ತವೆ. ಪ್ರಕೃತಿ ಸತ್ಯಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ತಂತಮ್ಮ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾ ಇರುತ್ತವೆ. ಇಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ 
ಧರ್ಮವಾಗಲೀ. ಜಾತಿವಾದವಾಗಲೀ, ಕೋಮುವಾದವಾಗಲೀ ತೀರ ಅಮುಖ್ಯವಾಗುತ್ತವೆ. 


ಈ ಪರಮ ಸತ್ಯ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ವಿಫಲವಾದ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮಾನವ ಮನಸ್ಸು 
ಗುಡಿಗೋಪುರ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಮಾನವ ಕಲ್ಯಾಣ ಮಾಡುತ್ತೇವೆಂದು. ಹೇಳುತ್ತಾ 
ತಂತಮ್ಮ ಜಾತಿ ಧರ್ಮಗಳ ಕೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಬೀಳುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಇದರಿ೦ದ ಜಗತ್ತಿನ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ 
ರಕ್ತ ಹರಿದಿದೆ; ನಾಗರೀಕತೆ ನಾಶವಾಗಿದೆ; ನೋವು ವಿಷಾದ ತುಳುಕಾಡಿವೆ. ವರ್ತಮಾನ 
ಚರಿತ್ರೆಯಿಂದ ಅರ್ಥಾತ್‌ ಭೂತದಿಂದ ಕಲಿಯಬೇಕಾಗಿರುವುದು ಇಂಥ ಸತ್ಯಗಳನ್ನೇ. 
ಆದರೆ ಇಂದು ಇಡೀ ಜಗತ್ತು, ಮುಸ್ಲಿಂ, ಕ್ರಿಸ್ತ, ಹಿಂದೂ, ಸಿಖ್‌, ಬೌದ್ಧ 
ಕೋಮುವಾದಗಳಿಂದ ತಲ್ಲಣಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಮತಾಧಾರಿತ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯ ಅಹಂಕಾರ 
ಮೂಲಭೂತ ವಾದದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಚರಿತ್ರೆಯ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ಪುನರಾವರ್ತನೆ ಮಾಡಲು 
ಹೊರಟಿದೆ. ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಶಕ್ತ ಮತಗಳು ಭೀಕರ ಭೂತಗಳಾಗಿ ಎಲ್ಲರನ್ನು ಕಬಳಿಸಲು 
ನೋಡುತ್ತಿವೆ. ಈ ದೈತ್ಯಶಕ್ತಿಗೆ ಇದಿರೇಟು ನೀಡಲು ಉಳಿದವು ಹೆಚ್ಚಿತ್ತು ಸಂಘಟಿತರಾಗಿ 
ಕುಟಿಲ ಯುದ್ಧ ನೀತಿಗಳನ್ನು ಹವಣಿಸುತ್ತಿವೆ. 


ಇದು ದೇವರು ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ ಮಾಡುವ ಕೆಲಸವಲ್ಲ. ದೇವರಲ್ಲಿ 
ನಿಜವಾದ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿರುವ ಮನುಷ್ಯ "ತನ್ನ ದೇವರು ಇತರರಿಗೆ ಅವರ ದೇವರಂತೆ 
ಇರುತ್ತಾನೆ” ಎಂಬ ಸಾಮಾನ್ಯ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನಾದರೂ ಹೊಂದಿರುವುದು ಒಳಿತು. 


೨೪-೦೨-೨೦೦೫ 


ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


ಇಫ್‌ ಇ 
“ನಮ್ಮ ದೇವರು ನಮ್ಮ ಹಾಗೆಯೇ!” ("ವಿಚಾರಲಹರಿ'-ಶಿಕಾಕು) ಇದೊಂದು 
ಸಾಮೂಹಿಕ ಬರಹ. ದೇವರು ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲೂ ಗೂಡ್‌ (ಏಕೋ 
ದೇವಃಸರ್ವಭೂತೇಷು ಗೂಢಃ) ಎಂದು ಶ್ವೇತಾಶ್ವತರ ಉಪನಿಷತ್ತು ಹೇಳುತ್ತದೆ. 
-ಟಿ.ಎನ್‌. ಸರಸ್ವತಿ, ತುರುವೇಕೆಂ 


೬ / ನಮ್ಮ ದೇವರು ನಮ್ಮ ಹಾಗೆಯೇ! 


೪. ನಿಂತ ನೆಲ ತಿನ್ನುವ ಅನ್ನ 


ಮಾನವ ನೆಲೆ ನಿಂತು ಜಿವಿಸುವ ನೆಲಕ್ಕೂ ಅವನು ತಿನ್ನುವ ಆಹಾರ ಪದ್ಧತಿಗೂ 
ಅತ್ಯಂತ ನಿಕಟವಾದ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ಆಹಾರ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಕೇವಲ ಹೊಟ್ಟೆ 
ತುಂಬಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ವಿಧಾನವೆಂದು ಭಾವಿಸುವಂತಿಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯ ತ ಹವಾಮಾನ, 
ಭೌಗೋಳಿಕ ಲಕ್ಷಣ, ಶೀತೋಷ್ಟ ಪರಿಣಾಮಗಳು ಮತ್ತು ಬೆಳೆಯುವ ಬೆಳೆಗಳು, 
pe ಪಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳು ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿ ಆಹಾರ ಪದತಿಗಳು 
ಪಗೊಂಡಿರುತ್ತವೆ.. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಸಷ ಪ್ರದೇಶದ ಜನ ಸೇವಿಸುವ 
ತ ಮತ್ತೊಂದು ಪ್ರದೇಶದ ಜನರಿಗೆ ಆಶ್ಚರ್ಯ ತರಿಸುವಷ್ಟು ಅನನ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ; 
“ಇದು ತಿನ್ನು ವಂಥ ವಸ್ತುವೇ' ಎಂಬಂಥ ಆಶ್ಚರ್ಯವನ್ನು ಕೂಡ ತರುತ್ತದೆ. 


ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಒಂದು ಗಾದೆ ಮಾತಿದೆ: “ಊಟ ತನ್ನಿಚ್ಛೆ; ನೋಟ ಪರರಿಚ್ಛೆ” ಎಂದು 
ಪ್ರ ಗಾದೆ ಮಾತು ಊಟದ ಮಹತ್ವವನ್ನು, ಅದು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿರುವಂಥದ್ದು 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ಅಂದರೆ ತ್‌ ಪದತಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿದ್ದು 
ಎ68 ಹೇಗೆ ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ ಸಾಮಾಜಿಕ ನೆಲೆಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಗೊ೦ಡವೋ, ಹಾಗೆಯೇ 
ಅದರ ಜೊತೆಗೆ ಆಹಾರ ಪದ್ಧತಿಗಳು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಅಂಶಗಳಾಗಿ ಅರಳಿಕೊಂಡವು. 
ಅವು ತಲೆಮಾರುಗಳಿಂದ ವಂಶವಾಹಿಗಳ ರೀತಿಯಲ್ಲೇ ಮಾನವನ ಬದುಕಿನ 
ಅವಿಭಾಜ್ಯವಾದವು. ಅವನ ಮೈಮನಗಳಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರ ಸ್ಥಾಪಿಸಿ, ಅವನ ಜೀವಿತವನ್ನು 
ಸಂತೃಪ್ತವಾಗಿ ನಡೆಸಿಕೊ೦ಡುಬ೦ದವು. ಅವನು ನಿಂತ ನೆಲೆಯ ಆಹಾರ ಸೇವನೆ 
ಅವನ "ದೈಹಿಕ ಹಸಿವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಸಂತೃಪ್ಪಗೊಳಿಸದೆ, ಅವನ ಮಾನಸಿಕ ತೃಪ್ತಿಯನ್ನು 
ಈಡೇರಿಸಿದವು. ಪ್ರ Be ಕನಾಟಕದ ನಮಗೆ ರಾಗಿ ಚೋಳ ಅಕ್ಕಿಗಳು 
ತೃಪ್ತಿಯನ್ನು ತಂದುಕೊಡುವಂತೆ ಗೋಧಿ ತಂದುಕೊಡಲಾರದು. ಉತ್ತರದವರಿಗೆ 
ನಮ್ಮ ರಾಗಿಜೋಳಗಳು ತಿನ್ನುವ ಪದಾರ್ಥಗಳಾಗಿ ಕಾಣಿಸುವುದೇ ಇಲ್ಲ. ನಾವು 
ಗೋಧಿಯನ್ನು ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪ-ಸ್ವಲ್ಪ ತಿಂದರೂ ಅದನ್ನೇ ಮುಖ್ಯ 
ಆಹಾರವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಒಂದು ವೇಳೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಅಡ್ಡ 
ಪರಿಣಾಮಗಳುಂಟಾಗುತ್ತವೆ. ಈ ಅಡ್ಡ ಪರಿಣಾಮಗಳು ಭೌಗೋಳಿಕವಾದ ಕಾರಣಗಳಿಂದ 
ಆಗಬಹುದು ಅಥವಾ ಮಾನಸಿಕ ಕಾರಣಗಳಿಂದಲೂ ಆಗಬಹುದು. ನಮ್ಮ ಉಷ್ಣತೆಯ 
ವಾತಾವರಣ ನಿರೀಕ್ಷೆ ಮಾಡುವ ಆಹಾರ ಅದಾಗದೆ ಇರಬಹುದು. ಆದ್ದರಿ೦ದಲೇ 
ನಾವು ಬೇರೆ ಪ್ರದೇಶಗಳಿಗೆ ಬಹುದಿನಗಳ ಕಾಲಃ ಹೋದಾಗ ನಮ್ಮ ಆಹಾರ ಪದ್ಧತಿ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೭ 


ನಮ್ಮನ್ನು ನಿರಂತರವಾಗಿ ಕಾಡುತ್ತದೆ; ಮನಸ್ಸು ನಾಲಗೆಗಳು ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಹಾತೊರೆಯುತ್ತವೆ. 
ಪ್ರಾರಂಭದ ಒಂದೆರಡು ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಆಕರ್ಷಕವಾಗಿ ಕಾಣುತಿದ್ದ ಪರಸ್ಥಳದ ಆಹಾರಗಳು 
ಬಹುಬೇಗ ಆಸಕ್ತಿ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. “ಆರಂಕುಶವಿಟ್ಟೊಡಂ ನೆನೆವುದೆನ್ನ ಮನಂ 
ಬನವಾಸಿ ದೇಸಮಂ” ಎಂಬಂತೆ ಮನಸ್ಸು ನಮ್ಮ ರಾಗಿ ಜೋಳ ತಿಳಿಸಾರು ತಾಳ್ಗಗಳನ್ನು 
ನೆನೆಯುತ್ತದೆ. 


ನಾವು ನೆಲೆನಿಂತ ಪ್ರದೇಶದ ಮಣ್ಣಿಗೂ ಅಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವ ಆಹಾರ ಧಾನ್ಯಗಳ 
ಬಣ್ಣಕ್ಕೂ ನೇರ ಸಂಬಂಧವಿರುತ್ತದೆ. ಕರುನಾಡಿನ ಮಣ್ಣಿನ ಬಣ್ಣ ಬಹುಪಾಲು ಕಪ್ಪು. 
ಅಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವ ಬೆಳೆ ರಾಗಿ ಮತ್ತು ಜೋಳ. ರಾಗಿಯ ಬಣ್ಣ ಕಂದು; 
ಜೋಳದ ಬಣ್ಣ ಕಂದು ಮಿಶ್ರಿತ ತಾಮ್ರವರ್ಣ. ಒಂದು ಪ್ರದೇಶದ ಮಣ್ಣಿನ ವರ್ಣಕ್ಕೂ 
ಧಾನ್ಯಗಳ ಬಣ್ಣಕ್ಕೂ ಅಲ್ಲಿ ವಾಸಿಸಿ ಅವನ್ನು ತಿನ್ನುವ ಜನರ ವರ್ಣಕ್ಕೂ ಸಂಬ೦ಧ 
ಕಲ್ಪಿಸುವ ಸಿದ್ಧಾಂತವೂ ಇದೆ. ಆಫ್ರಿಕಾದ ಬೆಳೆಗೂ ಅಲ್ಲಿನ ಜನರ ವರ್ಣಕ್ಕೂ ಮತ್ತು 
ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದ ಬೆಳೆಗೂ ಅಲ್ಲಿನ ಜನರ ವರ್ಣಕ್ಕೂ ಸಾದೃಶ್ಯಗಳಿವೆ. ಆದರೆ ಇದೇ 
ಅಂತಿಮ ತೀರ್ಮಾನವಿಲ್ಲ. ಬೇಕಾದಷ್ಟು ಅಪವಾದಗಳು ಕಣ್ಮುಂದೆ ಇವೆ. 


ವಾದಗಳು ಏನೇ ಇರಲಿ. ನಾವು ತಿನ್ನುವ ಆಹಾರ ರೂಢಿಯಿಂದ ಬಂದದು. 

ಅದು ಸಂಸ್ಥ ತಿಯಾಗಿದೆ. ಒಂದೇ ಬಗೆಯ ಧಾನ್ನವನು ನಾನಾ ರುಚಿಯಲ್ಲಿ, ಬಣದಲ್ಲಿ 

KS ಜಾ ಸೂ ಉನ 

ರೂಪು ಆಕಾರಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಕಲಾತ್ಮಕಗೊಳಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಪರಸ್ಗಳದ, ಪರದೇಶದ 

“ಪರದೇಸಿ” ಆಹಾರ ಪದ್ಧತಿಗಳನ್ನು, ತಿಂಡಿ ತಿನಿಸುಗಳನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ 

ಅವು ಕೇವಲ ನಾಲಗೆಯ ಆಕರ್ಷಣೆಗಳು ಮಾತ್ರ. ನಮ್ಮ ಮೂಲ ಆಹಾರ ಮಾತ್ರ 
ನಮಗೆ ಎಂದಿಗೂ ಬೇಸರ ತರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದು ನಮಗೆ ತಾಯಿ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. 


೧೦-೦೩-೨೦೦೫ 


೮ / ನಿಂತ ನೆಲ ತಿನ್ನುವ ಅನ್ನ 


೫. ಹೂ ಅವ್ವ 


ನಮ್ಮ ಜನಸಮುದಾಯ ಪುಷ್ಪವನ್ನು ಹೂ, ಹೂವ, ಹುವ್ವ, ಹೂವು ಮುಂತಾದ 
ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಕರೆಯುತ್ತದೆ. ಹಳಗನ ಡ-ಸಂಸ್ಕೃತಗಳಲಿ ಲಾಟ ಹೆಸರುಗಳಿವೆ. 
ಆದರೆ ಪಂಡಿತರಲ್ಲದ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರು ಕರೆಯುವ "ಹೂವ' ಎಂಬ ರೂಪ ತನ್ನ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಅರ್ಥವಂತಿಕೆಯಿಂದ ಗಮನ ಸೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಜನ ಸಮುದಾಯ ಹೂವಿಗೆ 
jr ಸ್ಥಾನ ನೀಡಿ ಗೌರವಿಸಿರುವುದು, ಅದು ಪಕ್ಷ ತಿಯನ್ನು ಪರಿಭಾವಿಸಿರುವ ಪರಿ 

ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರಿಗೆ ಹೂ ಕೇವಲ ಒಂದು ಸಸ್ಯದ ಅಂಗವಲ್ಲ; ಸೌಂದರ್ಯದ 
ಪ್ರತೀಕವಲ್ಲ:; ಸುವಾಸನೆಯ ಮೂಲವಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ ಅದೊಂದು ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲ ಕೇಂದ್ರ 
ಅದನ್ನು ಪರಿಭಾವಿಸಿ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡ ಸಮುದಾಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಹೂವನ್ನು “ಅವ್ವ' 
ಸಾ ಕರೆಯಿತು. 


ಮೂಲದಲ್ಲಿ "ಹೂ ಅವ್ವ' ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದು, ಅನಂತರ 
ರೂಪಾಂತರಗೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಬಂದು. ಹ್ರಸ್ತವಾಗಿ “ಹೂ'ವಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. “(ಹೂ ಅವ್ವ- 
ಹೂವ-ಹೂ) ಹೂವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲ "ಶಕ್ತಿಯೆಂದು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಅದನ್ನು 
“ತಾಯಿ'ಗೆ ಸಂವಾದಿಯಾಗಿ ಭಾವಿಸಿರುವುದು ಮುಖ್ಯ. ನಮ್ಮ ಸಮುದಾಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಸಕಲೆಂಟು ಕೋಟಿ ದೇವಾನುದೇವತೆಗಿಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸ್ಥಾನಮಾನವನ್ನು ತಾಯಿಗೆ 
ನೀಡಿ ಗೌರವಿಸಿದೆ. ದೂರದ ಕಾಶಿಗಿಂತ ತಾಸೊತ್ತಿನ ಹಾದಿಯ ತವರಿನಲ್ಲಿರುವ 
ತಾಯಿ ಮಿಗಿಲು ಎಂದು ಗುರುತಿಸಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ, ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ ದೇವರು ಅಮೂರ್ತ, 
| ಇಂದ್ರಿಯಗಮ್ಮನೆಂಬುದೂ ಅನುಮಾನ. ಅವನನ್ನು ಸರಳ ಸಜ್ಜನ ಜನಪಜ್ಞೆ ಸುಲಭವಾಗಿ 
ಸೃಷ್ಟಿಕ ಕಸಂ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳದು. ಅದರ ಬದಲು ಖಿ ಸಕಲ ಸು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮೂಲಕಕ್ತಿಯಾಗಿ, 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ಮೂರ್ತ ರೂಪವಾಗಿ, ಇಂದ್ರಿಯಗೋಚರವಾಗಿ 
ಅನುಭವವಾಗಿವುದರಿ೦ದ ಅವಳನ್ನು ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿತು. ಈ ಒಪ್ಪಿಗೆಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರೀತಿ ಗೌರವವಿದೆ. ಭಯವಿಶ್ರಿತ ಗೌರವವಿರುವುದು ಮುಂದೆ ಶಾಸ್ತ್ರಿಗಳು ಪಂಡಿತರು 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ದೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ! ಪ್ರೀತಿ ಇದ್ದುದರಿಂದಲೇ ತಾಯಿಯ ಅನರಿತರದ ಸ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ 


ಪ್ರಕೃತಿಯ ವಿವಿಧ ರೂಪಗಳು ಬರುತ್ತವೆ. ಇವೂ ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ತಾಯಿಯ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 


ಸಿದೆ ಸತ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಹೆಣ್ಣಿಗಿರುವ ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿತ್ತು 
ಮತ್ತು ಅದು ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿತ್ತು ಇದೇ ರೀತಿ ಸೃಷ್ಟಿಶಕಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ! ೯ 


ಅದ್ಲುತ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಅಂಶವೆಂದರೆ ಹೂ ಎಂದು ಅದು ತಿಳಿದಿತ್ತು. ಸಕಲ ಸಸ್ಯರಾಶಿ 
ಬೀಜದಿಂದ ಮೊಳಕೆಯೊಡೆದು ಗಿಡವಾಗಿ ಮರವಾಗಿ ಬಳ್ಳಿಯಾಗಿ ಹುಲ್ಲಾಗಿ 
ಪೊದೆಯಾಗಿ ಅರಳಿ ಬೆಳೆದು ಭೂಮಿತಾಯಿಗೆ ವೈವಿಧ್ಯಮಯ ಸೊಗಸು 
ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ತಂದು, ಹೂ ಬಿಟ್ಟು ಸಿ೦ಗಾರಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಇದು ಕೇವಲ ಅಲಂಕಾರಕ್ಕಲ್ಲ. 
ಆ ಹೂವು ಜೀವ ಸಂಕುಲವನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುವ ಗುರುತರ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಹೊತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಅದು ನಮ್ಮ ತಾಯಿಯ ಹಾಗೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಹೂವು 
ಕೇವಲ ಹೂವಲ್ಲ; ಅದು ಪುಷ್ಪವತಿ. ಅದು ಫಲಿಸಿ ತದ್ರೂಪಿಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವಂಥ 
ಬೀಜಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಪ್ರಕೃತಿಯ ಪ್ರತಿ ಹೂವೂ ಇಂಥ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣ 
ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಸಮುದಾಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ತನ್ನ ತಾಯಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಗುಣವನ್ನು ಕಂಡಿತ್ತು. ಅದೇ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ 
ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಜರುಗುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ಕಂಡಿತು. ಅದಕ್ಕೆ ಸೂ ಅನ್ನು “ಅವ್ವ. ಎಂದು 
Ce ತಾಯಿ ಪ್ರತಿ ಸಾರಿ ರಜಸ್ವಲೆಯಾದಾಗ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತಾಳೆ; ಹೂ 
ಪ್ರತಿ ಸಾರಿ ಅರಳಿ ನಿಂತಾಗ ತಾಯಾಗುತ್ತದೆ. ಕುಮಾರವ್ಯಾಸ ಕೌರವ-ಪಾಂಡವರ 
ಜೂಜಿನ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ದ್ರೌಪದಿಯನ್ನು ಸಭೆಗೆ ಕರೆತರಬೇಕೆನ್ನುವ ಮಾತು ಬಂದಾಗ 
“ಪುಷ್ಪವತಿ' "ಫಲವತಿ' ಎಂಬ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಬಳಸುತ್ತಾನೆ. ತಾಯಿ 
ಪ್ರಕೃತಿ ಮೊದಲು ಪುಷ್ಪವತಿಯಾಗಿ ಅನಂತರ ಫಲವತಿಯಾಗುತ್ತಾಳೆ. ಸಮಸ್ತ 
ಜೀವಕೋಟಿಗೆ ಅನ್ನ ನೀಡಿ, ಆನ೦ದ ನೀಡಿ “ಅವ್ವ' ಆಗುತ್ತಾಳೆ. 


ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ನಮ್ಮ ಜನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ದೇವರನ್ನು ಪ್ರಕೃತಿಗಿಂಥ ದೊಡ್ಡದು 


ಎಂದು "ಕರೆದಿಲ್ಲ. ಅವನು ಮೊಗ್ಗಲ್ಲಿ ಮಲಗಿ, ಹೂವಲ್ಲಿ ಅರಳುತ್ತಾನೆ. ಅವನು ಕೂಡ 
ಪ್ರಕೃತಿ ತಾಯಿಯ ಮಗುವಾಗುತ್ತಾನೆ. 


೨೪-೦೩-೨೦೦೫ 


೧೦ ಹೂ ಅವ್ವ 


೬. ಕತ್ತಲು - ಭಯಬೇಡ 


ನಮಗೆ ಕತ್ತಲೆಂದರೆ ಭಯ! ಈ ಭಯ ನಮಗೆ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಂಬಿಕೆಯ 
ಕೊಡುಗೆ. ಇದು ನಿನ್ನೆ ಮೊನ್ನೆಯದಲ್ಲ. ಅರಿವು ವಿಕಾಸಗೊಳ್ಳುವ ಹಂತದಲ್ಲಿ 
ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಮಾನವ ಮನಸ್ಥಿತಿ ಕಂಡುಕೊಂಡ ಒಂದು 
ಸತ್ಯ ಈ ಸತ್ಯಕ್ಕ ಸಕಾರಣವಾದ ಆಧಾರಗಳಿಲ್ಲ. ಅರಿಯದುದರ ಬಗ್ಗೆ. ಅದೃಶ್ಯದ 
ಬಗ್ಗೆ ಹಿಟಿದುದರ ಬಗ್ಗೆ ಭಾವಿಸಿಕೊಂಡ, ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡ ಒಂದು ವಿಜಯ 
ನಂಬಿಕೆಯಾಧಾರಿತ ಸತ್ಯ, "ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಈ ಸತ್ಯ "ವೈಜ್ಞಾನಿಕ- ವೈಚಾರಿಕ ನೆಲೆಯ 
ಮೇಲೆ ನಿಂತಿಲ್ಲ. ಮಾಡ ಕಾಲ ಕಳೆದಂತೆಲ್ಲ ಕತ್ತಲಿನ ಗನ A ಮನಸ್ಸಿನ 
ಕಲನೆಗೆ ಮೌಢ್ಯದ ಆವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿ ಹೆದರಿಕೆಯ ಸಂಗತಿಯಾಗಿ ರೂಪುಗೊಂಡಿತು. 
ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ದಕ್ಕೂ ಮಾನವ ಜೀವವಾಹಿನಿಯ ಮೇಲೆ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಭಯದ 
ಪ್ರತಿರೂಪವಾಗಿ ಕಾಡುತ್ತಾ ಬಂದ ಕತ್ತಲು ಗೂಡತೆಗೆ, ಅದೃಶ್ಯಕ್ಕೆ, ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದಂತೆ 
ಬಂದು ಮೇಲೆರಗುವ ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಠಗಳಿಗೆ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ನಿಂತುಬಿಟ್ಟಿತು. 

ಬೆಳಕಿಗೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ, ಪ್ರತಿಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಕತ್ತಲು ನಮ್ಮ ಪುರಾಣ ಮತ್ತು ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
ಚಿತ್ರಿತವಾದ ನಂತರ ಶಿಷ್ಟ-ದುಷ್ಟ ಶಕ್ತಿರೂಪಗಳು ಕತ್ತಲೆ "ಬೆಳಕುಗಳು ಪ್ರತಿಮೆಗಳೌದವು. 
ಕೆಟ್ಟ ಗುಣವನ್ನು ತಮೋಗುಣವೆಂದೂ, ರಾತ್ರಿ ಕತ್ತಲೆಯ ತಾಣವೆಂದೂ, ಹಗಲು 
ಬೆಳಕಿನ ಚೆನ್ನಾಟವೆಂದೂ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಿ, ಸಜ್ಜನರು ಹಗಲಿನಲ್ಲಿ ಎಚ್ಚರವಿರುತ್ತಾರೆ; 
ದುರ್ಜನರು ಮತ್ತು ರಾಕ್ಷಸರು ರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಿ ವಿಹರಿಸುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಬರೆಯಲಾಯಿತು. 
ಆದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ರಾತ್ರಿ-ಹಗಲು ಚಲನೆಯ ನಿಯಮವಷ್ಟೆ ಹಗಲಿಗೆ ಹೊಂದಿಕೊಂಡ 
ಅದರ ಅನೇಕ ಸೃಷ್ಟಿಗಳಿರುವಂತಯೇ ರಾತ್ರಿಗೆ ಹೊಂದಿಕೊಂಡ ಅದರ ಅನೇಕ 
ಸೃಷ್ಟಿಗಳಿವೆ. ಅವು ತಂತಮ್ಮ ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಪ್ರಕೃತಿ ನಿಯಮಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ ನಡೆಸುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. 
ಈ ಕ್ರಿಯೆಗಳಲ್ಲಿ ನಿಯಮಬದ್ಧತೆ ಇರುತ್ತದೆಯೇ ಹೊರತು, ನಿಯಮ ರಾಹಿತ್ಯವಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಹಗಲಿನಲ್ಲಿ ಜೀವ ಜಗತ್ತು ಎಷ್ಟು ಜಾಗೃತವಾಗಿರುತ್ತದೆಯೋ ಅಷ್ಟೇ ಜೀವಜಗತ್ತು ಸ್ವಲ್ಪ 
ಅಧಿಕವಾಗಿಯೇ ರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲತೆಯನ್ನು 
ತಮವೆಂದು ಅಥವಾ ಅದೋಜಗತ್ತೆಂದು ಕರೆಯಬಾರದು. ಹಾಗೆ ಕರೆದರೆ ಪ್ರಕೃತಿ ' 
ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಅವಮಾನವೆಸಗಿದಂತೆ! ರಾತ್ರಿ ಹಗಲಿನ ಈ ನಿರ೦ತರ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲತೆ ತುಲನೆ 
ತಪ್ಪಿದರೆ ಜಗತ್ತು ತಾಳ ತಪ್ಪುತ್ತದೆ. ಹಗಲನ್ನು ಬೆಳಗಿಸುವ, ಬದುಕಿಸುವ ಎಷ್ಟೋ 
ಕೆಲಸಗಳು ರಾತ್ರಿ ನಡೆಯುತ್ತವೆ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೧ 


ಕತ್ತಲನ್ನು ದುಷ್ಟವೆ೦ದು ಬಗೆದು ಕೆಟ್ಟ ಗುಣವನ್ನು ಕಪ್ಪು ಎಂದು ಕರೆದು ಕತ್ತಲಿಂದ 
ನಾವು “ರವಾಗಿ "ಅದನ್ನು, ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ವಿಫಲವಾಗಿದ್ದೇವೆ. "ಕತ್ತಲಿಂದ 
ದೂರವಿರು' ಎನ್ನುವುದು "ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ದೂರವಿರು” ಎಂದಾಗಿ ವಾ್‌ ಮತ್ತೊಂದು 
ಬಗೆಯ ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಿಲುಕಿದೆವು. ಅದೆಂದರೆ ಕತ್ತಲು ಎಂಬುದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
ಅಜ್ಞಾನವಾಗಿರದೆ ಅದೊಂದು ವಿಜ್ಞಾನವೆಂಬುದನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಹಿಂಜರಿಕೆ 
ಉಂಟಾದುದು. ನಾವು ಅರಿಯದ್ದು 'ತದರೆ ಅರಿಯಬೇಕಾದದ್ದು ಕತ್ತಲಲ್ಲಿ ಅಪಾರವಾಗಿದೆ. 
ಆದರೆ ಬೆಳಕಿನಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಎಲ್ಲವೂ "ಕಾಣುತ್ತಿದೆ; ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಿದೆ. ನಮ್ಮ ಜೀವವಾಹಿನಿ ' 
ಮೇಲೆ ಕತ್ತಲೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಚರಿತ್ರೆ ಮಾಡಿರುವ ಮೌಢ್ಯ ಮತ್ತು ನಂಬಿಕೆಯ ಒತ್ತಡದಿಂದಾಗಿ 
ಕತ್ತಲೆಯೊಳಗಿರುವ ಜೀವಶಕ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ. ಸೃಷ್ಟಿಯ ವೈವಿಧ್ಯತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ನಾವು 
ಅಜ್ಜಾನಿಗಳಾದೆವು. ಹಗಲಿನ ವ್ಯಾಮೋಹ ನಿರ್ಮೋಹವಾಗಲೆಂದು ನಾವು ಭಾವಿಸಬೇಕಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಕತ್ತಲಿನ ಬಗ್ಗೆ ನಮ್ಮ ಭಯಮೂಲ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆದರೆ ತಿಳಿಯುವ 
ನಮ್ಮ ಅರಿವಿನ ಕಿಟಕಿ ವಿಸ್ತಾರಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 


ಕನ್ನಡದ ಕವಿಯೊಬ್ಬ ಬರೆಯುತ್ತಾನೆ: "ಕತ್ತಲೆ ಎಲ್ಲ ಬೆಳಕಿನ ತಾಯಿ'. ಹೌದಲ್ಲವೆ! 
ಕತ್ತಲು “ಬೆಳಕನ್ನು ತನ್ನೊಡಲಲ್ಲಿ ಅಡಗಿಸಿ `'ಜೋಪಾನ ಮಾಡಿ ಹೆತ್ತಾಗ ಬೆಳಕಿನ 
ಮಗುನಗು ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಏಕೆ? ಬೆಳಕಿನಿಂದ ಕತ್ತಲನ್ನು ನೋಡಿ ನಿಮಗೆ 
ಏನೂ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. "ಅದರೆ ಕತ್ತಲಿಂದ ಬೆಳಕನ್ನು ನೋಡಿ ನಿಮಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅರಿವಿಗೆ 
ಬರುತ್ತದೆ. ಅಂದರೆ ಕತ್ತಲಿಗೆ ಬೆಳಕಿನ ಕುತೂಹಲವಿದೆ; ಬೆಳೆಯುವ ಬಯಕೆ ಇದೆ. 


೦೫-೦೫-೨೦೦೫ ' 


೧೨ / ಕತ್ತಲು - ಭಯಬೇಡ 


೭. ಶ್ರಮ ಸ 


ಶ್ರಮಕ್ಕೆ ಸಂಸ್ತತಿಯ ಸ ಹು ಸ್ಥಾನಮಾನ ಬಂದದು ತ್‌ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರಮವನ್ನು 
ಮತ್ತು ಶ್ರಮಿಕನನ್ನು ಕೆಳವರ್ಗದಲ್ಲಿಟ್ಟು ನೋಡಿರುವುದೇ ಹೆಚ್ಚು ಮತ್ತೆ ಇದು ಬೌದಿಕಮತೆಯ 
ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನೇ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಇಂದಿಗೂ ಬೌದ್ಧಿಕ ಬುದ್ಧಿಮತ್ತೆಯನ್ನು ಕೈವಶಮಾಡಿಕೊಂಡ 
ಜನ ಸಕಲ ಸುಖಸವಲತುಗಳಿಗೆ. ಮಾನಸೆಂಮಾನಗಳಿಗೆ ಭಾಜನರಾಗುತಾರೆ. ಒಬ್ಬ 
ವೈದ್ಯ, ಜ್ಯೋತಿಷಿ, ಕಂಪ್ಯೂಟರ್‌ತಜ್ಞ ಪ್ರಾಧ್ಯಾಪಕ ಅತ್ಯಂತ ಕಡಿಮೆ ದೈಹಿಕ 
ಶ್ರಮದೆಸಗಿದರೂ ಅವನ ಬುದ್ಧಿಮತ್ತೆಯಿಂದ ಅತಿಹೆಚ್ಚು ಚ ಮತ್ತು ಮಾನ 
ಮರ್ಯಾದೆಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ಶ್ರಮದಿಂದಲೇ ಜೀವನ ನಡೆಸುವ ರೈತ ಅಥವಾ 
ಕಾರ್ಮಿಕ ಅವನಷ್ಟು ಕೂಲಿ ಪಡೆಯಲಾರ. ಇದನ್ನೇ ನಮ್ಮ ಹಳೆಯ ಜದ ಜನರು 
ವೈಟ್‌ಕಾಲರ್ಡ್‌ ಜನ “ಮತ್ತು ಕೊಳಕಾದ ಜನ ಜು ವಿಂಗಡಿಸಿ ತೋರಿದ್ದಾರೆ. 


ಶ್ರಮದಿಂದ ಬದುಕುವ ಜನರು ಕೆಳದರ್ಜೆಯವರೆಂದು, ಬುದ್ಧಿಮತ್ತೆಯಿ೦ದ ಬದುಕುವ 
ಜನ ಮೇಲ್ದರ್ಜೆಯವರೆಂದು ವಿಭಾಗಿಸಿ ನೋಡುವುದೇ ಅಪಾಯಕಾರಿ. ಯಾರೂ 
ಹೆಚ್ಚಲ್ಲ, ಯಾರೂ ಕಡಿಮೆಯಲ್ಲ. ಒಬ್ಬರನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿ ಒಬ್ಬರು ಬದುಕುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ; 
ಒಬ್ಬರು ಇನ್ನೊ ಬ್ಲರಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಬುದಿಜೀವಿಯ ಬೌದಿಕ ದುಡಿಮೆಯಿಂದ 
ಒಂದು ಮೊಟ ಸುಖದ ಅರಳುವಿಕೆಯಾಗಬೇಕು. ದೈ ಹಿಕ ಶ್ರಮದಿಂದ ಶ್ರಮಿಕನು 
ಇಡೀ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅನ್ನ ಆಹಾರಾದಿ ವಸತಿ ಸುಖ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. 
ಬುದ್ಧಿಜೀವಿಯು *.್ರಮಿಕನ ದುಡಿಮೆಗೆ ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ಅನ್ವೇಷಣೆ 
ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಆದರೆ ಇಂದು ಬೌದ್ಧಿಕ ಬುದ್ಧಿಮತ್ತೆಯು ಭೋಗ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ನಾಂದಿಯಾಗಿರುವುದು 
ಆತಂಕಕಾರಿಯಾಗಿದೆ. "ಗ್ರಾಮ "ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ನಾಡು-ಊರು-ಮನೆ-ವ್ಯಕ್ತಿ ಈ 
ಅನುಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ದುಡಿಮೆಯ ಆದರ್ಶವಿರುತ್ತಿತ್ತು. ಈ ಅನುಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಸಮಷ್ಟಿಯ 
ಸಮಗ್ರ ಸುಖದ ದೃಷ್ಟಿಯಿತ್ತು ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅಂದು ಸ ನರೊಟ್ಟಿನ ಕೆಲಸ” ನಡೆಯುತ್ತಿತ್ತು 
“ಹತ್ತೂ ಜನರ” ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ದುಡಿಮೆಯಿತ್ತು ನಾಡಿನ ಹಿತದಲ್ಲಿ ಊರಿನ ಹಿತವಿತ್ತು; 
ಊರಿನ ಹಿತದಲ್ಲಿ ಮನೆಯ ಹಿತ ಅಡಗಿತ್ತು; ಮನೆಯ ಹಿತದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಹಿತ 
ನೆಲೆಸಿತ್ತು. 

ಇಂದು ನಮ್ಮ ನವ ಅರ್ಥಸಂಸ್ಕೃತಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಬದುಕನ್ನು ನೋಡುವ, ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುವ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೧೩ 


ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನೇ ಬದಲಿಸಿದೆ. ಇಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ “ಅವನು” ಮಾತ್ರವೇ ಮುಖ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ತಾನು ಸುಖವಾಗಿದ್ದರೆ ಸಾಕು; ಉಳಿದದ್ದು ಅಮುಖ್ಯವೆನ್ನುವ ನಿಲುವಿಗೆ ತಂದು 
ನಿಲ್ಲಿಸಿದೆ. ತಾನು, ತನ್ನ: ಮನೆ ಎಂಬ ಸೀಮಿತತೆ ಅವನಿಂದ Bus ಊರನ್ನು ಮತ್ತು 
ನಾಡನ್ನು ಕಿತ್ತುಕೊಂಡಿದೆ. ಕೂಡು ಕುಟುಂಬಗಳು ಕಣ್ಮರೆಯಾಗುತ್ತಿರುವ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ಅವನ ಗಳ ಕಲ್ಪನೆ ಕೂಡ ಚಿಕ್ಕದಾಗಿದೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಅತ್ತೆ ಮಾವ, ದೊಡ್ಡಪ 
ಚಿಕ್ಕಪ್ಪ, ಅಜ್ಜ ಅಜ್ಜಿ-ಇವರೆಲ್ಲ ದೂರದವರಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ತಂದೆ "ತಾಯಿ ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮ 
ಜೂ ಕಲ್ಪನೆಗಳು. ಕೂಡಾ ಅರ್ಥ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ದೂರ ಸಾಗಿದಂತೆಲ್ಲಾ 
ಮಸುಕಾಗತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಈ ಮಾನವೀಯ ಮುಖಗಳು ಅಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತಿರುವುದು 
ತೀರಾ ಬೌದ್ಧಿಕ ಬದುಕಿನ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಂಬುದು ಕೂಡ ಚಿಂತನಾರ್ಹ. 


ಆದರೆ ಶ್ರಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಜನರು ಈ ಸಂಬಂಧಗಳ ವರ್ತುಲದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ 
ಜೀವಂತವಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಮಾನವ ಸಂಬಂಧಗಳ ಜಾಲದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ, ಮುಳುಗಿ ಎದ್ದು. 
ಸಮಾಜಜಿ ವಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ತುತ್ತು ಅನ್ನಕ್ಕಾಗಿ ದಿನವಿಡೀ ದುಡಿದು, ದುಡಿದು ತಂದುದ್ದನೆಲ್ಲ 
ತನ್ನ ಸುತ್ತಲಿನವರಿಗೆ ಹಂಚಿ, ತಾನು ತಿಂದು ಆನಂದಪಡುವ ಶ್ರಮಿಕ ನಾಳಗೆ ಕೂಡಿಡಲಾರ. 
ಕೂಡಿಡುವುದು ಅವನಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ; ನಂಬಿಕೆಯೂ ಇಲ್ಲ. ನಾಳೆ ಮತ್ತೆ ಅವನು 
ಜೀವನವನ್ನು ಅನ್ಹೇಷಿಸುತ್ತಾನೆ. ದುಡಿಮೆಯ ಮೂಲಕ ನಿರ್ಮಿತಿಗೆ ತೊಡಗುತ್ತಾನೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಶ್ರಮವೆಂದರೆ ಕೇವಲ ದುಡಿಮೆಯಲ್ಲ; ಅದೊಂದು ನಾಗರೀಕತೆಯ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಸಮಾಜದ ನಿರಂತರತೆಯನ್ನು ಸುಗುಮವಾಗಿಸಲು ದೈಹಿಕ ಶ್ರಮವನ್ನು ಯಜ್ಞದಂತೆ 
ನಿರ್ವಹಿಸುತ್ತಿರುವ ಸಾರ್ಥಕ ಸೇವೆ. ಈ ಸೇವೆಯು ಬೌದ್ಧಿಕ ಬುದ್ದಿಮತ್ತೆಗಿಂತ 
ಎರಡನೆಯದಲ್ಲ. ಈ ಸೇವೆ ಕ್ಷಣಕಾಲ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಹೋಯಿತೆಂದರೆ ಬೌದ್ದಿಕ 
ಜಗತ್ತು ತಲ್ಲಣಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ; ಕೈಕಾಲು ಅಲುಗಾಡದಂಥ ಅಸಹಾಯಕ ಸ್ಲಿತಿಗೆ ತಲುಪುತ್ತದೆ. 
ಈ ಏನ್ನೆಲೆಯಿಂದಲೆ' ಇಪ ಪ್ರ ಶತಮಾನ ಶ್ರಮವನ್ನು ಮತ್ತು ಅದರ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು 
ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯಿತು. ನಮ್ಮ ಸ ಸಾಹಿತ್ಯ ಶ್ರಮಿಕನನ್ನು ತನ್ನ 'ನಾಯಕನನ್ನಾಗಿಸಿ ಸುರತ 
ಜಲಗಾರ ಶಿವನಿಗಿಂತ" ಮುಖ್ಯ ಎಂದು ತಗತೆ ದೃಷ್ಟಿ ಚಿಳೆಯಿತು. 


೦೯-೦೪-೨೦೦೫ 
pal 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


ವಿಚಾರಲಹರಿಯಲ್ಲಿ "ಶಿಕಾಕು' ಸ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಬರೆದಿರುವುದು ಮೆಚ್ಚುಗೆಯಾಯಿತು. 
ಶ್ರಮವೆನ್ನುವುದು ಕೇವಲ ದುಡಿಮೆ ಅಲ್ಲ. ಇದೊಂದು ನಾಗರೀಕತೆಯ ಸೃಷ್ಟಿ ಯಜ್ಞದಂತೆ 
ನಿರ್ವಹಿಸುತ್ತಿರುವ ಈ ಸೇವೆ ನಿರಂತರ ನಡೆಯಬೇಕಿದೆ. 


-ಮೊಳಕಾಲ್ಮೂರು ಸುರೇಶ್‌, ಬಳ್ಳಾರಿ 


"ಶ್ರಮಸಂಸ್ಕ ತ್ರಿ? ಮೌಲ್ಯಯುತ ಚಿಂತನೆಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದು ಕ್ಷ ಕ್ಷಣಕ್ಷಣವೂ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿರುವ 
ಮನುಷ್ಯನ ಬಕ ಮತೆಯ ಮಾರ್ಗವನ್ನೇ ಪಶಿ ಸುವಂತೆ "ಮಾಡಿದೆ. 


೩ ಎಸ್ಟು! 
-ಚ.ಬ. ಪುತ್ತೂರ್ಕರ, ಚಿತ್ರದುರ್ಗ 


೧೪ / ಶ್ರಮ ಸಂಸ್ಕೃತ 


೮. ಮದುವೆಗಳು 


ಮದುವೆಗಳು ಸ್ಪರ್ಗದಲ್ಲಾಗಿರುತ್ತವೆ; ಇಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಆ ಮದುವೆಯ ಪುನರಭಿನಯ 
ಮಾತ್ರ ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆಯ ಕಾಲ ಈಗ ಹೋಗಿದೆ. ಮದುವೆ ಎಂಬುದು ವರ್ತಮಾನ 
ಬದುಕಿನ ವಾಸ್ತವ. ಅದನ್ನು ಕೇವಲ ನಂಬಿಕೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ, ಭೂತಕಾಲ 
ನಿರ್ಮಿಸಿರುವ ಅಂದಿನ ಕಾಲದ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳಿಗನುಗುಣವಾದ ನಿಯಮಗಳಿಗೆ ಇಂದೂ 
ಬದ್ದವಾಗಿ ಆಚರಿಸಿರಬೇಕಿಲ್ಲ. ಇಂದಿನ ಕಾಲಧರ್ಮ ಬಯಸುವ ಆರ್ಥಿಕ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಅಂಶಗಳ ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಅವು ನಡೆಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಮೊದಲು ಎರಡು ಮನೆಗಳು 
ಒಂದಾಗಬೇಕಿತ್ತು; ಆ ಮನೆಗಳ ಹಿಂದಿರುವ ಬಂಧು ಬಾಂಧವರು ಸಮ್ಮತಿ 
ಸೂಚಿಸಬೇಕಿತ್ತು ಈ ಸಮ್ಮತಿಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಧಾರ್ಮಿಕ ಒಪಿಗೆಯ ಮೊಹರು 
ಬೀಳಬೇಕಿತ್ತು. ಈ ನಿಯಮಾವಳಿಗಳನ್ನು ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳನ್ನು ಮೌಲ್ಯವೆಂದು ಭಾವಿಸಿರುವ, 
ನಿಷ್ಠವಾಗಿ 'ಅವನ್ನ ಪ್ರಶ್ನಿಸದೆ ಪ ಪಾಲಿಸುತ್ತಿರುವ ಜನರು ಅದೇ ರೇತಿ ರಿವಾಜುಗಳನ್ನು 
ಮುಂದುವರಿಸಲು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ತಮ್ಮೆದುರಿಗೇ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಬದಲಾಗುತ್ತಿರುವುದನ್ನು 
ಅವರು ಸಲೀಸಾಗಿ ಒಪ್ಪುವುದಲ್ಲ. 


ಎರಡು ಮನೆಗಳ ಒಪ್ಪಿಗೆಗಿ೦ತ ಎರಡು ಮನಗಳ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಇಂದು ಮುಖ ವಾಗಿದೆ. 
ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ" ಭವಿಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಬಾಳಿ ಬದುಕಿ, ಬದುಕನ್ನು ಕಟ್ಟುವ ರೂಪಿಸುವ, 
ಹೊಸ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ತಂದೆ ತಾಯಿಗಳಾಗುವ ಎರಡು ಮೈಮನಗಳ ನೈತಿಕ ಬಾಳ್ವಿಕೆ 
ಮದುವೆಯೆಂಬ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿದೆ. ಇದು ಒಂದು ನೀ ಸಾಮಾಜಿಕ ಒಪ್ಪಂದ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಮದುವೆ ಪ್ರಥಮತಃ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಒಪ್ಪಿಗೆಯ ಮೂಲಕ ಒಂದು ಕೌಟುಂಬಿಕ- 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಒಪ್ಪಂದವಾಗಿ ಅರಳಬೇಕು. ಆಗ ಅದರ ಸಾರ್ಥಕ್ಯ ಸಾಧ್ಯ. 


ಆದರೆ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮದುವೆಗಳು ಇಂದು ಕೇವಲ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಉಳಿದಿಲ್ಲ. ಅವು ಆಧಿಕ ಸ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಪಡೆದಿವೆ. ಮದುವೆಗಳು 
ಗಂಡಿನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಲಾಭಕಾರಕ ಆಚರಣೆಗಳಾದರೆ, ಹೆಣ್ಣಿನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋವಿನ 
ಅಸಹಾಯಕ ನಷ್ಟದಾಯಕ ಸಂಗತಿಗಳಾಗಿವೆ; ಹೆಣ್ಣು “ಹೆತ್ತವರಿಗೆ ಮದುವೆಗಳು 
ಶಾಪವಾಗಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕೌರ್ಯಗಳಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿತವಾಗಿದೆ. ಶಿಕ್ಷಣ ಬೆಳೆದಂತೆ ವರದಕ್ಷಿಣೆ 
ಅದ್ದೂರಿ ಮದುವೆಗಳು ಕಮೇಣ ಮಾಯವಾಗುತ್ತವೆ ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆ ಹುಸಿಯಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಮತ್ತು ಅದ್ದೂರಿ ಮದುವೆಗಳು ಅನಕ್ಷರಸ್ಥ ಕುಟುಂಬಗಳಿಗಿಂತ ಅಕ್ಷರಸ್ಥರೆಲ್ಲೇ 
ಅಧಿಕಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಅಪಾಯವನ್ನು ನಾವು ಇಂದು ಗುರುತಿಸಬಹುದು. ಮದುವೆ 
ಕೊಡುವ- -ಕೊಳ್ಳುವ ಮಾರಾಟದ ಸಂತೆಯಾಗಿದೆ. ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ತೆಯಲ್ಲಿರುವ ದೋಷವೆಂದೇ ಪರಿಗಣಿಸಬೇಕು. ಇಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣು ಸರಕಾಗಿ 


ಪರಿಗಡೌತವಾಗಿದ್ದಾಳೆ. ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣನ್ನು “ತರುತ್ತೇವೆ” ಬೇರೆಯವರಿಗೆ 
ಬಯಲ ಬೆಳ/೧೫ 


“ಕೊಡುತ್ತೇವೆ”. ಈ ಕೊಡುವ-ತರುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ "ವ್ಯವಜಾರ' ನಡೆಸುತ್ತೇವೆ. 
ಇಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮೂಲ ಕಾರಣ ನಮ್ಮ ಸ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡುಗಳಿಗೆ 
ತಂತಮ್ಮ ಬಾಳಸಂಗಾತಿಗಳನ್ನು ತಾವೇ ಆಯ್ದುಕೊಳ್ಳುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು, ಹಕ್ಕನ್ನು 
ಕೊಡದಿರುವುದು. ಹೊಸ ಪೀಳಿಗೆ ತಮಗೆ ಪ್ರಕೃತಿ ಸಹಜವಾಗಿರುವ ಈ ಹಕ್ಕನ್ನು. 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ ವನ್ನು ಬಳಸಿಕೊ೦ಡು ತ೦ತಮ್ಮ ಬಾಳಸಂಗಾತಿಯನ್ನು ತಾವೇ ಆಯ್ದುಕೊಂಡು 
ಮೆದುಪೆಯೆಂಬ ಸಾಮಾಜಿಕ-ನೈ ತಿಕ "ಬಂಧನಕ್ಕೆ, ಒಪ್ಪಿಗೆಗೆ" ಒಳಗಾಗಬೇಕುಗುತ್ತದೆ. 
ಇದರಿಂದ ಇಂದಿನ ಅನೇಕ ಸಾಮ್‌ ಖಡುಗುಗಳನ್ನು ನಿವಾರಿಸಬಹುದು. 
ಮದುವೆಗಳು ಜಾತೀಯ ಮದುವೆಗಳಾಗುವುದು ತಪ್ಪಿ, ಮನುಷ್ಯರ ನಡುವಿನ ಹಾಗೂ 
ಎರಡು ಎರುದ್ಧ ಲಿಂಗಗಳ ನಡುವಿನ ಸಂಬಂಧಗಳಿಗಾಗಿ ಮಾರ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ಜಾತಿ ಅಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಗಂಡು ಹೆಣ್ಣಿನ ಮೈಮನಗಳು ಬೆರೆಯುವುದು 
ಮುಖ್ಯವಾಗುವುದರಿಂದ ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಮುಂತಾದ "ವೃ್ಯವಹಾರ'ಗಳು ತನಗ ತಾನೇ 
ನಿಂತುಹೋಗುತ್ತವೆ. ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಕ ಕ್ರಮೇಣ: ಶೀಥಿಲಗೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಸಾಗಿ, ಮಾನವತೆ 
ನೆಲೆಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸಯೊರಿದು ರೂಪುಗೊಳ್ಳಲು ಸಹಕಾರಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 


ಇಂಥ ಮಾನವತಾ ನೆಲೆಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯಾವಂತ 
ಯುವಜನರ ಪಾತ್ರ ಮತ್ತು ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಗುರುತರವಾದುದು. ಸಾಮಾಜಿಕ ಪಿಡುಗೊಂದರ 
ವಿರುದ ಸ ಪೇಮಬದ್ಧಕ್ರಿಯೆಯನ್ನೂ ಸಂಘಟನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಚಳವಳಿ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಆಚರಣೆಗೆ 
ತರಬೇಕಿದೆ. 


೦೨-೦೬-೨೦೦೫ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
'ವಿಚಾರಲಹರಿ'ಯಲ್ಲಿ "ಶಿಕಾಕು'ರವರು ಮದುವೆಗಳ, ಮಧುರ ಬಾಂಧವ್ಯ, ಮನಸ್ಸು 
ದೇಹ ಬೆಸೆಯುವುದರ ಬಗ್ಗೆ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
-ಮೊಳ: ಇಲ್ಮೂರು ಸುರೇಶ್‌, ಬಳ್ಳಾರಿ 
ಮದುವೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಒಂದು ಮಗ್ಗುಲಿನ ವಿಚಾರ ಮಾತ್ರ ಇಲ್ಲಿ "ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿಲಾಗಿದೆ. 
ಗಂಡು-ಹೆಣ್ಣಿನ ಮೈಮನಗಳು ಬೆರೆಯುವಿಕೆಗೆ ಮಾ ಮಾತ್ರ ಇ :ಮಿತವಾದಂತೆ ಇಂದು 
ಬಹಳಷ್ಟು ಕಡೆ ವಿವಾಹಗಳು ನಡೆಯುತ್ತಿವೆ. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಎರಡೂ ಕುಟುಂಬಗಳ 
ಮೌಲ್ಯಗಳ ವಿಚಾರವು ನೇಪಥ್ಯಕ್ಕೆ ಸರಿದಿದೆ. ಕೇವಲ ಸಂತತಿ ಹುಟ್ಟಿಸಿ, ಅವುಗಳ 
ಉದರ ಪೆ ಪೋಷಣೆಗಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಜೀಪಿನ, ಶಿಕ್ಷಣವೆಂದಾದರೆ, ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೂ "ಮನುಷ್ಯನಿಗೂ 
ಜ್‌ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತದೆ. 
-ಟಿ.ಎನ್‌. ಸರಸ್ವತಿ, ತುರುವೇಕೆರೆ 
"ಮದುವೆ' ಎಂಬ ಮೂರಕ್ಷರದಲ್ಲಿ ಮನ ಬಂದಂತೆ ದುಂದುವೆಚ್ಚ ಅಡಗಿರುವುದು 
ಸ್ವಾರಸ್ಯಕರವಾಗಿದೆ. ಪೈಪೋಟಿಯ "ದಃ ಯುಗದಲ್ಲಿ ಸಾಮರಸ್ಯ ಮುಖ್ಯ ಗಂಡು- 
ಹೆಣ್ಣಿಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ನೀಡಿದರೆ "ಮದುವೆಗೆ' ಉತ್ತಮ ಚಾಲನೆ ಡೊರತೇತು: 
-ಎಚ್‌.ಎನ್‌. ವಿಶ್ವನಾಥ್‌, ಶಿವಮೊಗ್ಗ 


೧೬ / ಮದುವೆಗಳು 


೯. ಕನ್ನಡಿ 


ಜನಪ್ರಿಯ ಕಿನ್ನರ ಕಥೆ 'ಸ್ನೊವೈಟ್‌ ಮತ್ತು ಒಂಬತ್ತು ಮಂದಿ ಕುಳರು'ನಲ್ಲಿ 
ಕನ್ನ! ಡಿಗೆ ಬಹಳ ಮುಖ ಪಾತ್ರವಿದೆ. ಸ ಸತ್ಯವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದರ 
ಅದನ್ನು ಪ್ರತಿನಿತ್ಯ ನೋಡುವ ಸೊ ಸ್ನೊವೈಟಳ ಚಿಕ್ಕಮ ಅಸತ್ಯವನ್ನು ಆಶಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆದರೆ 
ಸತ್ಯವನ್ನ, ಲ್ಲದೆ ಬೇರೇನನ್ನೂ ಹೇಳಬಯಸದ ನಡಿ ಸತ್ಯವನ್ನಷ್ಟೇ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸುತ್ತದೆ. 
ಈ “ಘಟನೆಯ ಅರ್ಥ: ಕನ್ನಡಿ ಇರುವುದನ್ನು ಮಾತ್ರ ಹೇಳುತ್ತದೆ; ಅದರ 'ಬಾಯಲ್ಲಿ 
ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಲೀ ವರ್ಣನೆಯಾಗಲೀ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ ವ್ಯತಿರಿಕ್ತವಾಗಿ ಕನ್ನ ಡಿಯನ್ನು 
ನೋಡುವ ನಾವು ಅಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯದಾದ ಅಂಶವನ್ನು ಬಯಸುತ್ತೇವೆ. 
ಅಂದರೆ ಸತ್ಯದ ವಾಸ್ತವತೆಯನ್ನು ಕಠೋರತೆಯನ್ನು ಸಹಿಸಿ ಕೊಳ್ಳುವ, ಮನಸ್ಥಿತಿ 
ನಮಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ನಾವು ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕಲು, ತೇಲಾಡಲು ಬಯಸುತ್ತೇವೆ. ಕನ್ನಡಿ 
ಸದಾ ವಾಸ್ತವದ ಇರುವಿಕೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ನಿರ್ಲಿಪ್ತವಾಗಿ ತನ್ನ ಕಾಯಕ ನಿರ್ವಹಿಸುತ್ತದೆ. 
ವಾಸ್ತವವನ್ನು ಎದುರಿಸಲಾರದ, ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲಾರದ ಅವೈಚಾರಿಕ ನಿಲುವುಗಳಿಂದ ನಾವು 
ಬದುಕಿನ ಘೋರಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. 


ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮುಖವನ್ನು ಅವನ ಅ೦ತರ೦ಗದ ಕನ್ನಡಿ ಎ೦ದು ಕರೆಯುವವರೂ 
ಇದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಇದು ಚರ್ಚೆಗೆ ಯೋಗ್ಯ ಮಾತು. ಮುಖವಾಡಗಳನ್ನು ಸದಾ ಧರಿಸಿ 
ವ್ಯವಹಿರಿಸುವ ಇಂದಿನ ಮನುಷ್ಯ ಪಾರದರ್ಶಕದಿಂದ ಬಹುದೂರ. ಅವನ ಎದೆಯಲ್ಲಿ 
ರಿಂಗಣಿಸುವ ಆಲೋಚನೆಗಳು, ಭಾವವಿಭಾವ ಸಂಚಾರಿಗಳು ಅವನ ಮುಖಕನ್ನಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಮೂಡುವುದೇ ಇಲ್ಲ. ಆ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಅವನು ಸ್ವಯಂನಿಯಂತ್ರಪುರುಷ। ಅವನ ಎದೆಯ 
ಭಾವಕ್ಕೂ ಅವನ ನಾಲಗೆಯ ನುಡಿಗೂ, ಅವನ ಕಣ್ಣ ಭಾಷೆಗೂ ಅಂತರವಿರುತ್ತದೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವನ ಮುಖ ಅವನ ಎದೆಯ ಕನ್ನಡಿ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಮೋಸ 
ಹೋಗುವುದಂತು ಗ್ಯಾರಂಟಿ. ಮುಖವನ್ನು ಜೀವಂತ ಕನ್ನಡಿ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಆಗುವ 
ಅನಾಹುತ ನಿರ್ಜೀವ ಕನ್ನಡಿಯನ್ನು ನೋಡಿದಾಗ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. 

| ತನ್ನಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಫಲಿತವಾಗುವ ಬಿ೦ಬಗಳನ್ನು ನಿರ್ಲಿಪ್ತವಾಗಿ ಪ್ರತಿಬಿಂಬಿಸುವ ಕನ್ನಡಿಗೆ 
ಅಂತರಂಗ ಬಹಿರ೦ಗಗಳೆ೦ಂಬ ಎರಡು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಗಳಿಲ್ಲ. ಇರುವುದೊಂದೇ ಸತ್ಯವನ್ನು 
ನಮಗೆ ಇಷ್ಟವಾಗಲಿ ಕಷ್ಟವಾಗಲಿ ನಿಷ್ಠೂರವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಈ ನಿಷ್ಠೂರತೆ ನಮಗೆ 
ಅನೇಕ ಪಾಠಗಳನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತದೆ. ನಮಗೆ “ನಾವು ಏನು?', ನಮ್ಮ "ಅಂತರಂಗ 
ಬಹಿರಂಗಗಳೇನು9' ಎಂಬ ಸತ್ಯದ ಅರಿವನ್ನು ತಂದುಕೊಡುತ್ತದೆ. ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೧೭ 


ಅದು ಹೇಳುವ ಸತ್ಯವನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಎದೆಗಾರಿಕೆ ಇರಬೇಕು ಮತ್ತು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ 
ಮನೋಧರ್ಮ ರಂಟೆ ಅವು ಇದ್ದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ನಾವು ಕನ್ನ ೩೫4 ಬದುಕಿನ 
ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ ಅಡಗಿರುವ ಸೊಗಸುಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಅರಿಯಬಹುದು. 


ಕನ್ನಡಿಯ ಮುಂದೆ ನಿಂತು ವಾಸ್ತವತೆಯ ಹುಳುಕುಗಳಿಗೆ ಬಣ್ಣದ ತೇಪೆ ಹಚ್ಚಿ, 
ಸ್ವರತಿಯಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ಆನಂದಿಸುವ “ಭ್ರಮೆಯಿಂದ ಹೊರ ಬಂದು ವಾಸ್ತವವನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಆನಂದವಿದೆ. ಈ ಆನಂದ ನಮ್ಮ ಕೋಪ ತಾಪ ರಾಗ ದ್ವೇಷಗಳ 
ಗೆಲ್ಲುವಿಕೆಯಿಂದ ಬರುವಂಥದ್ದು. ಈ ಕೋಪ ತಾಪ ರಾಗ ದ್ವೇಷಗಳು ನಮ್ಮನ್ನು 
ಆವರಿಸಿ ಆಳತೊಡಗಿದಾಗ ನಮ್ಮ ಹೃದಯ, ಮುಖ ಕರಾಳಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಆ pe 
ನಮ್ಮ ಅರಿವಿಗೆ ಬರುವುದೇ ಇಲ್ಲ. ತೆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ನಾವೇ ಒಂದು ಸಣ್ಣ 
ಪರೀಕ್ಷೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ನಾವು ಕೋಪ ತಾಪ ರಾಗ ದ್ವೇಷಗಳಿಗೆ ಒಳಗಾದಾಗ 
ಕನ್ನ ಡಿಯ ಮುಂದೆ" ನಿಂತು, ನಮಗೆ ನಾವೇ ನಮ್ಮನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಆಗ 
ಕನ್ನ! 'ಡಿಯಲ್ಲಿ ನಾವು ನೋಡುತ್ತಿರುವ ಪ್ರತಿಬಿ೦ಬ ಭಿನ್ನ ವಾಗಿ 'ನಿಖಾರವಾಗಿ, ನಮ್ಮ 
ಆತ್ಮದ ತಮೋರೂಪವಾಗಿ ಗೋಚರಿಸಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ ಸುಪ್ರ ಸಾತ್ವಿಕತೆ ಎಚ್ಚರಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ನಮ್ಮ ವಿಕಾರತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಅರಿವು ಮೂಡಿ ನಾಚಿಕೆಯಿಂದ ತಲೆ” ತಗ್ಗಿಸುವಂತಾಗುತ್ತದೆ. 
ಈ ಎಚ್ಚರವನ್ನು ತಂದು ಕೊಡುವ ಕನ್ನಡಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರ ಹೇಳುವ ಬಯಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. 


೦೬-೦೬-೨೦೦೫ 


೧೮ / ಕನ್ನಡಿ 


೧೦. ಭಿಕ್ಷೆ ಮತ್ತು ಸ್ಥಾಭಿಮಾನ 


ಬೇಡುವುದು ಸ್ವಾಭಿಮಾನವಲ್ಲವೆಂದು ಸನಾತಕಾಲದಿಂದ ತಿಳಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಶ್ರಮದಿಂದ 
ಬಂದ ಹಣದಿಂದ ಬದುಕು ಸಾಗಿಸುವುದು ಮಾರ್ಯಾದೆಯ ಜೀವನವೆಂದೂ 
ಅದೊಂದು ಉನ್ನತ ಮೌಲ್ಯವೆಂದೂ, ಕೈಯೊಡ್ಡುವುದು ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ದೇಹಗಳಿಗೆ 
ಮಾಡುವ ಅವಮಾನವೆಂದೂ INR ಈ ರೀತಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮೌಲ್ಯವೊಂದನ್ನು 
ಸದಾ ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸಿಕೊ೦ಡು ಬಂದಿರುವುದು ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ದಕ್ಕೂ ನಡೆದಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವಯಸ್ಸ ನು ಕೂಡ ದುಡಿಯುವ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಹಾತೊರೆಯುತ್ತಾನೆ.' ಹಳೆಯ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ "ಮನೆತನದ ಕಸುಬಿನಲ್ಲಿ ಮಗನು ಕೈಹಾಕಿದ ಕೂಡಲೆ, ಮಗ "ಕೆಗೆ ಬಂದ' 
ಎಂದು ತಂದೆ ನಿಟ್ಟುಸಿರುಬಿಡುತ್ತಿದ್ದ ನಗರ ಸಹಿ ಈ ಕಾಲದಲ್ಲೂ ಕು ಶಿಕ್ಷಣ 
ಮುಗಿಸಿ ಉದ್ಯೋಗ ದೊರಕಿಸಿಕೊಂಡರೆ ತಂದೆ ನೆಮ್ಮದಿ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಅಂದರೆ 
ದುಡಿಮೆಯನ್ನು 'ಎತ್ತರದಲ್ಲಿಟ್ಟು ನಾವು ತಿನ್ನುವ ಅನ್ನ ಆದರಿಂದ ಬರಬೇಕು; ಆಗ 
ಅದು ನಮ್ಮ ಮೈಮನಗಳಿಗೆ. ಹತ್ತುತ್ತದೆ ಎಂದು RMN ER. ತಿಳಿದಿತ್ತು. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಭಿಕ್ಷೆ ಬೇಡುವುದು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಅನಿಷ್ಟ ಕಾಯಕವೆಂತಲೂ, ಅದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ದರಿದ್ರಾವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಸಂಕೇತಿಸುತ್ತದೆಯೆ೦ತಲೂ ತಿಳಿಯಲಾಗಿತ್ತು. 


ಆದರೆ ಭಿಕ್ಷೆ ಬೇಡುವುದನ್ನು ಒಂದು ಕಾಯಕವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಜೀವಿಸುತ್ತಿದ್ದ 
ವರ್ಗವು ಚರಿತ್ರೆಯ ಎಲ್ಲಾ ಕಾಲ ಘಟ್ಟಗಳಗಲ್ಲೂ ಬದುಕಿದೆ. ದುಡಿಯದೆ ಅನಾಯಾಸವಾಗಿ 
ಹೊತ್ತು ಹೊತ್ತಿಗೆ ಜೋಳಿಗೆ ತುಂಬುವ ಭಿಕ್ಷೆಯೆಂಬ ಸುಲಭ ವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಬದುಕುವ 
ಸೋಮಾರಿಗಳು ಮತ್ತು ಸ್ವಾಭಿಮಾನರಹಿತ ಜನರು ಇದ್ದೇ ಇದ್ದರು. ಇದಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ 
ಜನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ದಾನ 'ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿದ್ದ ಅಚಲವಾದ ನಂಬಿಕೆಯೂ ಒಂದು ಹ್‌ 
ದಾನ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದಲ್ಲಿ 'ಮಾಡಿದ ಪಾಪಗಳು ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತವೆಯೆಂಬ 
ನಂಬಿಕೆಯಿಂದ ಅನ್ನ ಸಂತಪ ೯ಣೆಯನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸುವುದು, ಭಿಕ್ಷೆ ನೀಡುವುದು, 
ದೇವಾಸ್ಥಾನದ ಹುಂಡಿಗಳಿಗೆ ಹಣ ಬ ಈ ಮೊದಲಾದ ಪಾಪ ಪರಿಹಾರ 
ಸುಲುಭ “ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ಶೋಷಕ ವರ್ಗ ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿತು. ಇದು 
ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ದುಡಿಮೆರಹಿತ ಬದುಕಿನ ಸ್ವಾಭಿಮಾನರಹಿತ ಭಿಕ್ಷಾವೃ ತಿಗೆ ನೀರೆರೆಯಿತು. 


ಇಂದು ಭಿಕ್ಷೆಯ ಸ್ವರೂಪ ವಿಸ್ತಾ ಸಾರಗೊಂಡಿದೆ. ಚಿಕ್ಕಪುಟ್ಟ ದೇಶಗಳು ಶ್ರೀಮಂತ 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಿಂದ ಭಕ ಬೇಡುತ್ತವೆ. ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಕಂಪನಿಗಳು ಬಡ ಮಕ್ಕಳು, ಬಡಜನರ 
ಬದುಕಿಗೆ ಉದಾರವಾಗಿ "ದಾನ ನೀಡುತ್ತವೆ. ಅದನ್ನು ನಾವು ಸಯ ಕರುಣೆ, 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೯ 


ಮಾನವೀಯತೆ ಮುಂತಾದ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಗುರುತಿಸುತ್ತೇವೆ. ಇಲ್ಲಿ ಭಿಕ್ಷೆ ನೀಡುವ ಧಣಿ 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಕಾಣದ ಕೈಯಿಂದ ಹರಿದು ಬರುವ “ದಾನ ರೂಪದ 
ಭಿಕ್ಷೆಗೆ ಸದಾ ಹಕತೊರೆಯುವ rs ಅಮೂರ್ತವಾಗಿ ಸೃಷ್ಟಿಗೊ೦ಡುಬಿಡುತ್ತದೆ. 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಪ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿರುವ ಭಿಕ್ಷುಗಳಿಗೆ ಮತ್ತೊಂದು ಆಯಾಮವಿದೆ. ಭಿಕ್ಷೆ 
ಸ್ವಾ `ಮಾನಗ ತ ಬದುಕಿಗೆ ಸ ಸಾಮಾನ್ಯ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಸಂಕೇತವಾದರೆ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಪ್ರ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ 
ಭಿಕ್ಷೆ ಬೇಡುವ ನು ದು ಸ್ವಾಭಿಮಾನವನ್ನು ಗೆಲ್ಲುವ 'ಪಕ್ರಿಯೆ. ಭಿಕ್ಷೆ ನೀಡುವ ಜನ ಸುಮ್ಮನೆ 
ಭಕ ನೀಡುವುಟಲ್ಲ: ಹೆಂಗಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬೈಯುತ್ತಾರೆ, 5, ಅವಹೇಳನ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ, ತಿನ್ನುವ 
ಅನ್ನ ನೀಡುವಾಗ ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಚುಚ್ಚುತ್ತಾರೆ. ಸ್ವಾಭಿಮಾನಿಗೆ ಅದು ಶಿಕ್ಷೆಯಾಗುತ್ತದೆ; 
ಯಾತನೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಆತ್ಮಹಿಂಸೆಗೆ' ಗುರಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಪ್ರಕೃತಿಯ ಹೊಡೆತಕ್ಕೆ ಸಿರುಕಿ 
ಗಟ್ಟಿಯಾಗುವ, ಪ್ರಕೃತಿಯೇ ಆಗುವ ಬಂಡೆಯಂತೆ ಭಿಕ್ಷು (ಸನ್ಯಾಸಿ, ಜೋಗಿ) ಎಲ್ಲವನ್ನು 
ಸಮಾನವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಕಲಿಕೆಯ ಹಂತದಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ರಾಗ 
ವಿರಾಗಗಳನ್ನು ಅರಿಯುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುತ್ತಾನೆ; ಕೋಪತಾಪಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದು 
ಎರಾಗಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ಆ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಭಿಕ್ಷೆ ಬೇಡುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಅವನಿಗೆ ಶಾಲೆಯಾಗುತ್ತದೆ. 

ಆದರೆ . ಸಾಮಾನ್ಯ ಮಾನವನನ್ನು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಪ್ರಪಂಚದ ಭಿಕ್ಷುವಿನ ಜೊತೆ 
ಹೋಲಿಸಬಾರದು. ಭಿಕ್ಷುಗಳಲ್ಲೂ By PR, ಇರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ನಿಜವಾದ ಭಿಕ್ಷು 
ಸ್ವಾರ್ಥರಹಿತ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿ ಆತ್ಮಮೀಮಾಂಸೆ ನಡೆಸುತ್ತಾನೆ. 
ಆದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ಭಿಕ್ಷುಕ ತನ್ನ ಹೊಟ್ಟೆ ಬಟ್ಟೆಗಳಿಗಾಗಿ ಭಿಕ್ಷೆಬೇಡಿ ಕನಿಷ್ಠನಾಗುತ್ತಾನೆ. 


೩೦-೦೬-೨೦೦೫ 
pal 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


ಎಚಾರಲಹರಿಯ “ಭಿಕ್ಷೆ ಮತ್ತು ಸ್ವಾಭಿಮಾನ” ವಿಚಾರ ಮಂಥನಕ್ಕೆ ಯೋಗ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಭಿಕ್ಷೆಯ ಪ್ರತಿರೂಪಗಳು ಸಮಾಜದ ವಿವಿಧ ಮಜಲುಗಳಲ್ಲಿ ಬಿಂಬಿತವಾಗುವುದು 
ಅಚ್ಚರಿ ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. 


-ಎಚ್‌.ಎನ್‌. ವಿಶ್ವನಾಥ್‌, ಶಿವಮೊಗ್ಗ 


೨೦ / ಭಿಕ್ಷೆ ಮತ್ತು ಸ್ವಾಭಿಮಾನ 


೧೧. ವ್ಯಾಯಾಮ 


ವ್ಯಾಯಾಮ ಆಧುನಿಕ ಜೀವನ ಶೈಲಿಯ ಫ್ಯಾಷನ್‌ ಆಗಿದೆ. ಜಿಮ್‌ಗೆ ಹೋಗುವುದು, 
ಸ್ಟಿಮ್‌ಗೆ ಹೋಗುವುದು, ಜಾಗಿಂಗ್‌ ಮಾಡುವುದು, ಗಾಳಿ ಸೇವನೆಗೆ ನಡೆದಾಡುವುದು- 
ಇವೆಲ್ಲಾ ವ್ಯಾಯಾಮದ ಏವಿಧ ಮುಖಗಳು. ಇದರ ಜೊತೆಗೆ ಅತ್ಯಾಧುನಿಕ ಜಿಮ್‌ 
ಶಾಲೆಗಳಲ್ಲಿ ಘಾ ಜೊತೆ ಜೊತೆ ಅಂಗಾಂಗಗಳ ಬಳುಕು-ಬಾಗುಗಳನ್ನು 
ನಿರ್ವಹಿಸುತ್ತಾ ದೇಹದ ಸೌಂದರ್ಯ ಮತ್ತು ಆರೋಗ್ಯಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಬಯಕೆ- ಗೀಳು ಅಧಿಕವಾಗಿದೆ. ಈ ಕಸರತ್ತುಗಳೆಲ್ಲಾ ಆಧುನಿಕ. “ರ ಜೀವನಕ್ಕೆ 
ನೀಡಿದ ಬಳುವಳಿಯಾಗಿವೆ. 


ಭಾರತೀಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ಶ್ರಮದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಈ ವ್ಯಾಯಾಮಕ್ಕೆ ವಿಶೇಷವಾದ 
ವೇಳಾಪಟ್ಟಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಶ್ರಮ ಮತ್ತು ವ್ಯಾಯಾಮ ಎರಡೂ ಒಂದನ್ನೊಂದು ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡು 
ಬೆರತುಹೋಗಿವೆ. ಇಂದಿಗೂ ಗ್ರಾಮಭಾರತದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಯಾಮಕ್ಕೆ ತಾವಿಲ್ಲ. 
ಅದರಲ್ಲಿ ಶ್ರಮವಿದೆ; ಶ್ರಮದ ಮೂಲಕ ವ್ಯಾಯಾಮವೆಂಬುದು ತನಗೆ ತಾನೆ 
ನಿರ್ವಹಣೆಗೊಂಡುಬಿಡುತ್ತದೆ. ಹಳ್ಳಿಗರನ್ನು ನೋಡಿ: ಅವರಲ್ಲಿ ನೂರಕ್ಕೆ ತೊ೦ಬತ್ತಕ್ಕೂ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಮಂದಿಗೆ ಹೊಟ್ಟೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ; ಹೆಚ್ಚಿನ ಕೊಬ್ಬಿನಾಂಶ ದೇಹದ ವಿವಿಧಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ 
ಶೇಖರಗೊಂಡಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಅವರ ಶ್ರಮದ ಕ್ರಿಯೆಯೇ ವ್ಯಾಯಾಮ 
ತಂದುಕೊಡುವ ಎಲ್ಲ ಅನುಕೂಲಗಳನ್ನು ತಂದುಕೊಡುತ್ತದೆ. ಹೊಲಗದ್ದೆಗಳಲ್ಲಿ, ಕೆರೆಕಟ್ಟೆ 
ಕಾರ್ಪಾನೆಗಳಲ್ಲಿ ದುಡಿಯುವ ಪರಿಯೇ ದೇಹವನ್ನು ವೈಜ್ಞಾನಿಕವಾಗಿ ಬಳುಕಿಸಿ 
ಬಾಗಿಸಿ ಹದ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ತರುತ್ತದೆ. ದೇಹದ ಕೀಲುಗಳು, ಸ್ನಾಯುಗಳು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ 
ಗಟ್ಟಿತನವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತವೆ. ಶ್ರಮದ ಜೊತೆಗೆ ನಿತಂತರವಾಗಿ ಲಯಬದ್ಧ ವೇಗದಲ್ಲಿ 
ನಡೆಯುವ ಉಸಿರಾಟ ಹೃದಯ, ಶ್ವಾಸಕೋಶ ಮತ್ತು ಶ್ವಾಸನಾಳಗಳನ್ನು ಸದಾ 
ಹದ್ದುಬಸ್ತಿನಲ್ಲಿಡುತ್ತದೆ. ಹು ಅವರಲ್ಲಿ ಬರಲು ಸಾಧ್ಯ ವಿಲ್ಲ. ಮನೆಯಿಂದ ತಮ್ಮ 
ದುಡಿಮೆ ಸ್ನಳಗಳಿಗೆ ಹೋಗಿಬರುವ ಅವರಿಗೆ ಜಾಗಿಂಗ್‌ "ಅಥವಾ ಗಾಳಿಸೇವನೆಯ 
ನಡೆ ಬೇಕಾಗಿಯೂ ಇಲ್ಲ. 


ಗ್ರಾಮ ಬದುಕಿನ ಸಹಜ ಪ್ರಕೃತಿದತ್ತ ದುಡಿಮೆಯ ಲಯವನ್ನು ನಗರ ಬದುಕು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದೆ. ನಗರದ ಜೀವನ ಶೈಲಿ, ಸುಖ ಮತ್ತು ಭೋಗಗಳು ಉಂಟು 
ಮಾಡಿರುವ ಅಸಹಜ ಲಯಗಾರಿಕೆಯಿಂದ ದೇಹ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸುಗಳ ಮೇಲೆ 
ಅನೇಕ ಅಡ್ಡ ಪರಿಣಾಮಗಳುಂಟಾಗಿವೆ. ಅತಿಯಾದ ಭೋಗ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದಾಗಿ ನಾವು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೨೧ 


ತಿನ್ನುವ ಆಹಾರ ಇದರಲ್ಲಿ ಸಿಂಹಪಾಲನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ. ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, 
ಹವಮಾನಗಳಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ನಾವು ಸೇವಿಸಬೇಕಾದ ಆಹಾರಕ್ಕಿಂತ ಎರುದ್ಧವಾದ, 
ಬೇರೆಯದೇ ಆದ ಫ್ಯಾನ್ಸಿ ಆಹಾರ ಸೇವೆನೆಯಿಂದ ದೇಹ ಸಮತೋಲನ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ; ತನ್ನ ಸಹಜ ಲಯಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಇದರ ಜೊತೆಗೆ 
ಶ್ರಮವಿಲ್ಲದ ಜೀವನ; ನಡೆಯುವುದನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಮರೆತ ರೀತಿಯ ಬದುಕು! 
ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ದೇಹಕ್ಕೆ ಹದವನ್ನು ತಂದು ಕೊಡಲು ಕೃತಕವಾಗಿ ಅದನ್ನು ದಂಡಿಸುವ 
ಪರಿಯನ್ನೇ ನಾವು ಆಧುನಿಕವಾಗಿ “ವ್ಯಾಯಾಮ'ವೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. ಪ್ರತಿ ಕ್ಷಣ 
ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಕ್ಯಾಲರಿಗಳನ್ನು ಸೇವಿಸುತ್ತಾ, “ವ್ಯಾಯಾಮ' ಮಾಡುತ್ತಾ ಅದನ್ನು ಕರಗಿಸುವ 
ನಿರಂತರ ಕಸರತ್ತುಗಳನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಿರುವುದು ನಾಗರಿಕ ಬದುಕಿನ ವ್ಯಂಗ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಅದರ ಬದಲು ಹಿತಮಿತ ಆಹಾರ ಸೇವನೆ, ದೇಹಕ್ಕೆ ಅಗತ್ಯವಾಗಿ ಬೇಕಾದ 
ನಿಯಮಬದ್ಧ ಶ್ರಮಗಳನ್ನು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ರೂಪಿಸಿಕೊಂಡರೆ ದೇಹವೂ ಚೆನ್ನಾಗಿರುತ್ತದೆ; 
ಮನಸ್ಸೂ ಆಹ್ಲಾದಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಮೈಮನಗಳ ಆರೋಗ್ಯದಿಂದ ದೇಹ ಬದುಕುಗಳಿಗೆ 
ವಿನೂತನವಾದ ಸೌಂದರ್ಯ ಮತ್ತು ಕಾಂತಿ ಮೂಡುತ್ತದೆ. 


೧೪-೦೭-೨೦೦೫ 


೨೨/ ವ್ಯಾಯಾಮ 


೧೨. ಯೋಗದ ಸುತ್ತ.. 


ಭಾರತೀಯ ತತ್ವ ಮೀಮಾಂಸೆಯ ಆರು ಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಯೋಗವೂ ಒಂದು. 
ಪ್ರಾಚೀನ ದಾರ್ಶನಿಕ ಪತಂಜಲಿಯಿಂದ ಪ್ರಣೀತವಾದ ಯೋಗವು ಮನಸ್ಸು ದೇಹಗಳನ್ನು 
ಬೆಸೆಯುವ ಹಠಸಾಧ್ಯವಾದ ಒಂದು ವಿದ್ಯೆ, ಚಾರ್ವಾಕ ತತ್ವದಂತೆ ಒಪ್ಪಿತ ಮೌಲ್ಯಗಳಿಗೆ 
ಎರುದ್ಧವಾದ ಭೌತವಾದವನ್ನು ಇದು ಮಂಡಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಒಪ್ಪಿತ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು 
ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುವ ಧ್ಯಾನ-ಭಕ್ತಿಗಳ. ಮೂಲಕ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ದೇಹಗಳನ್ನು ಪಳಗಿಸುವ. 
ತಂ ತ್ರಗಾರಿಕೆ ಇದರಲ್ಲಿದೆ. 


ಯೋಗವನ್ನು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಸಾ ಸಾಧನೆಯ ಸುಲುಭ ಮಾರ್ಗವೆಂದು ಹೇಳುವವರಿದ್ದಾರೆ. 
ದೇಹ ಮತ್ತು ಮನಸುಗಳನ್ನು ವಜ್ರಗೊಳಿಸಲು ಇದರಿಂದ ಸಾಧ್ಯವೆಂದು ನಂಬಿದವರಿದ್ದಾಗೆ. 
ರೋಗ ರುಜಿನಗಳನ್ನು ಇದರ ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ದೂರ ಮಾಡಬಹುದೆಂದೂ, 
ದೀರ್ಫಾಯಸ್ಸು ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವುದೆಂದೂ ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡಲಾಗುತ್ತದೆ. ಮನಸ್ಸಿನ 
ಏಕಾಗ್ರತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಮೂಲಕ ಮನಃಶಾಂತಿ ಬರುತ್ತದೆ. ಆಧುನಿಕ ಕಾಲದ 
ಒತ್ತಡದ ಬದುಕಿಗೆ ಯೋಗ ಉಚಿತ ಹಾಗೂ ದಿವ್ಯಪರಿಹಾರ ಎಂದು ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ 
ಸಾವಿರಾರು ಯೋಗ ಮಂದಿರಗಳೂ ಯೋಗ ಶಾಲೆಗಳು ಸಾರುತ್ತಿವೆ. ಹಣವಿರುವ 
ಶ್ರೀಮಂತ ವರ್ಗ ತಮ್ಮ ಮನಃಶಾಂತಿಗಾಗಿ ಈ ಯೋಗಶಾಲೆಗಳಿಗೆ ಪ್ರತಿ ತಿಂಗಳು 
ಸಾವಿರಾರು ರೂಪಾಯಿಗಳನ್ನು ಶುಲ್ಕದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನೀಡುತ್ತಿದೆ. ಇಂದು ಯೋಗದ 
ವ್ಯಾಪಾರ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ; ಅದು ಹಣ ಮಾಡುವ ದಂಧೆಯಾಗಿ ಅದರ ಮೂಲ 
ಆಶಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದೆ. 


ದುರ್ಬಲ ಮನಸ್ಸುಗಳಿಗೆ ಯೋಗ ಸಹಕಾರಿಯಾಗಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದು 
ಶಾಶ್ವತವಾದ ಮಾನಸಿಕ ಸ್ಥಿರತೆಯನ್ನು ತಂದುಕೊಡುತ್ತದೆಯೆಂಬುದು ನಂಬಿಕೆ ಮಾತ್ರ 
ಹಾಗಿಯೇ ಆರೋಗ್ಯವನ್ನು ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ; ಆಯುಸ್ಸನ್ನು ದೀರ್ಥಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ 
ಎಂಬ ಮಾತುಗಳು ಕೂಡ ಪೂರ್ಣ ಸತ್ಯವಲ್ಲ. ಭಾರತದ ಕೋಟ್ಯಾನುಕೋಟಿ ಗ್ರಾಮೀಣ 
ಜನತೆ ಯೋಗದ ಪರಿಚಯವಿಲ್ಲದೆಯೇ ಆರೋಗ್ಯವಾಗಿಯೂ ದೀರ್ಫಾಯುವಾಗಿಯೂ 
ಬಾಳಿ ಬದುಕಿದ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿವೆ. ಸತತವಾಗಿ ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದವರು 
ಅನೇಕ ರೋಗಗಳಿಂದ ನರಳಿದ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿವೆ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೨೩ 


ಭಾರತೀಯ ತತ್ವ ಮೀಮಾಂಸಕಾರನಾದ ಕುಮಾರಿಲಭಟ್ಟನು ಯೋಗವನ್ನು 
"ಅದೊಂದು ಭ್ರಮೆ, ಕಲ್ಪನೆ ಮಾತ್ರ' ಎಂದು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತನೆ. ಆಧುನಿಕ ಯುಗದಲ್ಲಿ 
ಯೋಗವನ್ನು ಟೀಕಿಸುವವರಿಗೆ ಕೊರತೆಯಿಲ್ಲ. ಪತಂಜಲಿಯೇ ಹೇಳುವಂತೆ-ಚಿತ್ತವನ್ನು 
Re ಯೋಗದ ಮುಖ್ಯಗುರಿ. ಅಂದರೆ ಮಾನವನ ಅತ್ಯದ್ಭುತ ಶಕ್ತಿಯಾದ, . 
ಕಲ್ಪನಾದೃಷ್ಟಿ ಮತ್ತು ಚಿಂತನೆಯ ಮೂಲವಾದ ಚಿತ್ತ ಮತ್ತು ಮನಸುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಹಾಕುವುದು 
ಯೋಗದ ಗುರಿಯಾದರೆ ಅದು ಅನುಕರಣೆ ಯೋಗ್ಯವಲ್ಲ. ಮನಸ್ಸು ಚಲನಶೀಲವಾದದ್ದು 
ಇದರಿಂದ ವಿಕಾಸವಿದೆ; ಇದರಿಂದ ಮಾನವ ಚರಿತ್ರೆ ಹರಿದುಬಂದಿದೆ; ಮುಂದೆಯೂ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಅನೇಕ ಸೃಷ್ಟಿಗಳನ್ನು ಸಂಶೋಧನೆಗಳನ್ನು ಮಾನವನ ಮನಸ್ಸು ಚಿಂತನೆಯ 
ಫಲವಾಗಿ ನೀಡಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಚಿಂತನೆಯ ಮೂಲವಾದ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಅಚಲಗೊಳಿಸುವುದು ಪ್ರ ಪತಿಗಾಮಿ ಹೆಜ್ಜೆಯೇ ಸರಿ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಯೋಗವನ್ನು 
ಹೊಸದಾಗಿ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಪ್ರ ಪ್ರಯತ್ನಿಸಬೇಕು. 
ಗ್ರಾಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ "ಯೋಗ' ಎನ್ನುವ ಪದಕ್ಕೆ ಅದೃಷ್ಟ ಎನ್ನುವ ಅರ್ಥವೂ 
ಇದೆ. ಈ ಅರ್ಥವನ್ನು ಬಗೆಯುವ ಕೆಲಸವನ್ನು ನಾವು ಮಾಡಬೇಕಿದೆ. 
೨೮-೦೭-೨೦೦೫ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ-೧ 
ಶಿಕಾಕುರವರ "ಯೋಗದ ಸುತ್ತ... (ವಿಚಾರಲಹರಿ, ಸುಧಾ ೨೮-೦೭-೨೦೦೫) 
ಲೇಖನ ಜನರಲ್ಲಿ ಯೋಗದ ಬಗ್ಗೆ ಗೊಂದಲವುಂಟು ಮಾಡುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವೇ 
ಇಲ್ಲ. ಈ ಬಗ್ಗೆ ಕೆಲವು ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಣ ಕೊಡಲು ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತೇನೆ. 
ಚಿತ್ತ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು 1 ಎನ್ನುವ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಲೇಖನ ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. 
ಪತಂಜಲಿ ಹೇಳಿರುವುದು “ಚಿತ್ತ ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ನಿವೃತ್ತಿಗೊಳಿಸುವುದೇ ಯೋಗ” ಎಂದು, 
ಅಚಲಗೊಳಿಸುವುದು ಅಲ್ಲ. 
ಚಿತ್ತವೆ೦ದರೆ ಸ್ಮೃತಿ, ನೆನಪುಗಳ ಕೋಶ. ಮನಸ್ಸು ಆಲೋಚನೆಗಳ ಗುಂಪು 
ಮನಸ್ಸಿನ ವೃತ್ತಿ ಚಂಚಲತೆ. ಯಾವಾಗಲೂ ಭೂತ ಮತ್ತು ಭವಿಷ್ಯತ್‌ಗಳ ನಡುವೆ 
ಓಲಾಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನು ಅಚಲವಾಗಿಸುವುದು ಎಂದರೆ, ಮನಸ್ಸನ್ನು ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ನಿಲ್ಲಿಸುವುದು. ಇದು ಭೂಸ್ಥಿರ ಕಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿರುವ ಬಾಹ್ಯಕಾಶ ನೌಕೆಯಂತೆ. ಅದು ಒಂದೇ 
ಜಾಗದಲ್ಲಿ ನಿಂತಿರುವಂತೆ ಕಾಣುವುದಷ್ಟೆ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಅದು ಭೂಮಿಯ ಗತಿಯನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸಿ ಪರಿಭ್ರಮಿಸುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಮನಸ್ಸನ್ನು ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲಿಸಿದಾಗಲೇ, 
ಶಿಕಾಕುರವರು ಹೇಳಿದಂತೆ ಕಲ್ಪನಾದೃಷ್ಟಿ, ಚಿ೦ತನೆ, ಸಂಶೋಧನೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಮಾನವನಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಭೂತಕಾಲ ಹಾಗೂ ಭವಿಷ್ಯತ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಓಲಾಡದಂತೆ ನಿಲ್ಲಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯಕ. ಇದಕ್ಕೆ ಯೋಗ, ಧ್ಯಾನಗಳು ಮನೆಯಲ್ಲೇ 
ಸುಲಭವಾಗಿ ಆದರೆ ಅತ್ಯಂತ ಪರಿಣಾಮಕಾರಿಯಾಗಿ ಬಳಸಬಹುದಾದ ಉಪಾಯಗಳು. 
-ಸುಬ್ರಮಣಿ. ಎಸ್‌. ಸರೋಡೆ, ಬೆಂಗಳೂರು. 
೨೪ / ಯೋಗದ ಸುತ್ತ... 


ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ-೨ 

"ಯೋಗಃ ಚಿತ್ತವೃತ್ತಿ ನಿರೋಧಕಃ' ಎ೦ದರೆ ಪಂತಜಲಿಯೇ ಹೇಳಿರುವಂತೆ, ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ನಿಲ್ಲಸುವುದಲ್ಲ, ತಿಳುವಳಿಕೆಯುಕ್ತವಾಗಿ ಚಲನಶೀಲವಾಗಿಡುವುದೆನ್ನಬಹುದು. 

ಶ್ರೀಮದ್ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ ಅಧ್ಯಾಯಕ್ಕೂ "ಯೋಗ' ಎಂದೇ ಕರೆಯಲಾಗಿದೆ. 
ಸಂದರ್ಭಾನುಸಾರವಾಗಿ, "ಸಮತ್ವಂ ಯೋಗ ಉಚ್ಛತೆ', "ಯೋಗಃ ಕರ್ಮಸು ಕೌಶಲಂ', 
“ಯೋಗಿನಾಮಪಿ ಸರ್ವೆಷಾಂ ಮದ್ಭಕ್ತಃ' ಮುಂತಾದ. ಪ್ರಯೋಗಗಳಾಗಿವೆ. 

ಆದರೆ "ಯೋಗ' ಎಂಬ ಪದದ ಅರ್ಥ “ಗಮನಶೀಲತೆ” ಹೇಗೆಂದರೆ, ಒಂದು 
ಪದದ ಅರ್ಥ ತಿಳಿಯುವಾಗ ಆ ಪದದ ಸೃಷ್ಟಿ ಹೇಗಾಯ್ತೆಂದು ತಳ ಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿ 
ಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. "ಯೋ' ಮತ್ತು "ಗ' ಎಂಬ ಅಕ್ಷರಗಳನ್ನೇ ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡು 
ಆ ಪದವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿ ಮಾಡಿದಾತನಿಗೆ ಅದರ ಹಿಂದೆ ಒಂದು ಅ೦ತಃಸ್ಫುರಣೆ 
ಇರಲೇಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ "ಯೋ' ಎಂದರೆ ಯಾವುದು/ಯಾರು. "ಗ' ಎಂದರೆ 
ಗಮನ. ಇವೆರಡೂ ಸೇರಿದಾಗ ಯಾವುದು ಗಮನಶೀಲತೆಯೋ ಅಥವಾ ತಿಳುವಳಿಕೆಯೋ 
ಅದೇ “ಯೋಗ' ಎನ್ನಬಹುದು. ಇದನ್ನು ಕೆಲವು ಉದಾಹರಣೆಗಳಿ೦ದ ತಿಳಿಯಬಹುದು. 
(೧) "ಖ' ಎಂದರೆ ಆಕಾಶ, ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಗಮನಿಸುವುದಕ್ಕೆ 'ಖಗ' ಎಂದರು(ಪಕ್ಷಿ) 
(೨) 'ಮ್ಹ' ಎಂದರೆ ವಣ್ಣು ಅಥವಾ ನೆಲ (ಉದಾ- ಮೃತ) ಅಲ್ಲಿ ಗಮನಿಸುವುದು “"ಉರಗ' 
(೩) “ಉರ” ಎಂದರೆ ಎದೆ, ಎದೆಯ ಸಹಾಯದಿಂದ ಗಮನಿಸುವುದು "ಉರಗ". 
(೪) “ತುರ' ಎ೦ದರೆ ಆ-ತುರ, ಆತುರವಾಗಿ ಗಮನಿಸುವುದು ತುರುಗ, ಕುದುರೆಯ 
ವೇಗಕ್ಕೆ ಗುರುತಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಇದು ಇನ್ನೊಂದು ವಿಶೇಷತೆಯನ್ನು ಗಮನಿಸಬಹುದು. 
“ಗಮನ' ಎಂದರೆ “ತಿಳಿಯುವುದು' ಎ೦ದೂ ಅರ್ಥವಿದೆ. ಹಾಗೇ ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ “ಗಚ್ಛ' 
ಎ೦ದರೆ ತಿಳಿ/ಹೋಗು, ಹಿಂದಿಯಲ್ಲಿ "ಜಾನ' ಎಂದರೆ “ತಿಳಿ' ಎಂದೂ ಹಾಗೂ 
ಹೋಗುವಿಕೆಯೆಂದೂ ಅರ್ಥವಿದೆ. ತಿಳಿಯುತ್ತಾ ಹೋಗುವುದು' ಎಂಬ ಮಾತೂ 
ಇದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ತಿಳುವಳಿಕೆಯನ್ನು ಮೂಲವಾಗಿ ನೀಡುವ ಸಂಕೇತವಾಗಿ 
ಹಯವದನರಿಂದ ವೇದೋಚ್ಛಾರಣೆ, ಯಾಜ್ಞವಲ್ಕರಿಗೂ ಕುದುರೆ ರೂಪದಲ್ಲಿ 
(ವಾಜಸನೇಯ) ವೇದ ಸಂದರ್ಶನ. ಸೂರ್ಯನಾರಾಯಣನ ರಥಕ್ಕೆ ೭ ವರ್ಣದ 
ಕುದುರೆಗಳು. ತಿಳುವಳಿಕೆಯುಳ್ಳ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ “ಅಶ್ವಮೇಧ' ಎಂದೂ ಇರಬಹುದು. 

ಸಾರಾ೦ಶವನ್ನೆಲ್ಲ ಗಮನಿಸಿದಾಗ ಮತ್ತು ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನನ್ನು “ಯೋಗೇಸ್ವರ' 
(ಯಯೋಗಿಗಳಿಗೆಲ್ಲಾ ಈಶ್ವರ) ಎಂದು ಕರೆದಿರುವುದನ್ನು ಗಮನಿಸಿದರೆ, 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ಚಲಿಸುವ ಗುಣವುಳ್ಳ ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸುವುದಲ್ಲ. ಸರಿಯಾದ 
ಜ್ಞಾನಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಚಲಿಸುವುದು ಎಂದು ಅರ್ಥೈಸಬಹುದು. ಎಲ್ಲಿ ತಿಳಿವಿದೆಯೋ 
ಅಲ್ಲಿ ಚಲನೆಯಿದೆ. ಯುಕ್ತ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆಯಬೇಕಷ್ಟೆ 

| ಕೆಪಿ, ರತ್ನಾಕರ ಭಟ್ಟ, ಚಿಕ್ಕಮಗಳೂರು. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೨೫ 


ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ-೩ 


ಲೇಖಕರು ಯೋಗದ ಬಗ್ಗೆ ತುಂಬಾ ಸೀಮಿತ ಮನಸ್ಸಿನವರಾಗಿ ತಮ್ಮ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಮಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಒಂದು ವಿಷಯದ ಬಗ್ಗೆ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳದೆ 
ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಹೇಳುವುದು ಸಮಂಜಸ 'ಅನಿ ಸುವುದಿಲ್ಲ. ಲೇಖಕರು 
ಪ್ರಾಚೀನ ದಾರ್ಶನಿಕ ಪತ೦ಜಲಿ ಅವರ ಹೇಳಿಕೆಯನ್ನು ಬೇರೆ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ತೆಗೆದು 
ಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಪತಂಜಲಿ ಅವರ ಪ್ರಕಾರ “ಯೋಗ ಚಿತ ವೃತ್ತಿ ನಿರೋಧಃ” ಅಂದರೆ 
ಯೋಗದಿಂದ ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುವ ಕ್ಲೇಶಗಳನ್ನು ಉದ್ದೇಗ. ದ್ವೇಷ, ಅನುಮಾನ 
ಮುಂತಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಡಲ (ಯಿ ಜ್‌ ಅಂದರೆ ಮಾನವನ 
ಅತ್ಯದ್ಭುತ ಶಕ್ತಿಯಾದ ಕಲ್ಪನಾದೃಷ್ಟಿ ಮತ್ತು ಚಿ೦ತನೆಯ ಮೂಲವಾದ ಚಿತ್ತ ಮತ್ತು 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ಕಟ್ಟಹಾಕುವುದು ಎಂದರ್ಥವಲ್ಲ. "ಯೋಗವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡು 
ತಮ್ಮ” ನತ್ಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಮಾನಸಿಕ ಸ್ಥಿರತೆಯನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಯೋಗವನ್ನು ಭೋಗಕ್ಕೋಸ್ಕರ ಮಾಡಬಾರದು. ಯೋಗವನ್ನು 
ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡುವುದರಿಂದ ರೋಗಗಳನ್ನು ತಡೆಗಟ್ಟಬಹುದು ಹಾಗೂ 
ಗುಣಪಡಿಸಬಹುದು. ಆಧುನಿಕ ಕಾಲದ ಒತ್ತಡದ ಬದುಕಿಗೆ ಯೋಗ ಉಚಿತ ಹಾಗೂ 
ದಿವ್ಯ ಪರಿಹಾರ ಇದನ್ನು ಯಾವುದೇ ಅನುಮಾನವಿಲ್ಲದೆ ನಂಬಬಹುದು. 


೨೬ / ಯೋಗದ ಸುತ್ತ... 


ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ 


* ಡಾ. ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್‌ರವರು "ಪತಂಜಲಿಯ ಪ್ರಕಾರ ಯೋಗವೆಂದರೆ ಭೌತಿಕವೂ 
ಮಾನಸಿಕವೂ ಆದ ಮಾನವ ಸ್ವಭಾವದ ಹಲವಾರು ಗುಣಗಳನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸುವ 
ಶಿಸ್ತುಬದ್ಧ ಪ್ರಯತ್ನ. ಇದರಿಂದ ಫಡೆಯುವ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಯೌವ್ವನವನ್ನು ಹಾಗೂ 
ದೀರ್ಫಾಯುವನ್ನು ಹೊಂದಬಹುದು' ಎಂದು "ಯೋಗವನ್ನು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಮಾನವ ಮನಸಿನ ಗುಣಗಳು ವಿವೇಚನೆಗೆ ಹಸಾತ | ಅವನ್ನು 
ನಿಗ್ರಹಿಸುವುದಲ್ಲ. ನಿಗ್ರಹದಲ್ಲಿ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಿರುವುದಿಲ್ಲ. ದೇಹದ ಅಶಾಂತತೆಯನ್ನು 
ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸುವುದು ಎ೦ದರೆ ಭೂತ ಭವಿಷ್ಯಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದದ್ದೇ ಆದರೆ ಚರಿತ್ರೆ ಮತ್ತು 
ಕನಸುಗಳನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಚರಿತ್ರೆಯ ಪರಿಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲದ. ಹಾಗೆಯೇ ಭವಿಷ್ಯದ 
ಆದರ್ಶ ಕನಸುಗಳಿಲ್ಲದ ಚಿತ್ತ ಮನಸ್ಸು ಏನನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಾರದು; ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ 
ಅನುಪಯುಕ್ತವಾದುದು. 


॥ * "ಯೋಗ' ವೆಂದರೆ "ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಯುಕ್ತವಾಗಿ ಚಲನಶೀಲವಾಗಿಡುವುದು' ಎಂಬ 

ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಪಠ್ಯಕ್ಕೆ (ಪತಂಜಲಿಯ) ಹೊರತಾದುದು. ಗೀತೆಯ ಹಿನ್ನಲೆಯ ಈ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಮ್ಯಾಕ್ಸ್‌ಮುಲ್ಲರ್‌ನು ಹೇಳುವಂತೆ ಭಗವಂತನಲ್ಲಿಯ ನಂಬಿಕೆ ಮತ್ತು 
ಭಕ್ತಿಯ ಆಜು ಮೇಲೆ ಮೂಡಿದೆ. ಖಗ, ಬೃಗ, ಉರಗ, ತುರಗಗಳ ನಿಷ್ಪತ್ತಿಯ 
ಬಗ್ಗೆ ನನ್ನ ತಕರಾರಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ವಿಚಾರ ಪ್ರಧಾನ ದೃಷ್ಟಿಗಿ೦ತ ನಂಬಿಕೆ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಈ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಮೂಡಿ ನಡೆ “ಯೋಗ' ಪದ ನಿಷ್ಠತ್ತಿಯೊ೦ದರಿಂದಲೇ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ಅದರ ನಡೆ ಮತ್ತು ಬಳಕೆಯನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಂಡಂತೆ ಆಗುವುದಿಲ್ಲವೆಂಬುದನ್ನು 
ಅರಿಯಬೇಕು. 


* ಡಾ। ಸುಮನವರು "ಯೋಗದ ಮೂಲಕ ರೋಗಗಳನ್ನು ತಡೆಗಟ್ಟಬಹುದು 
ಮತ್ತು ಗುಣಪಡಿಸಬಹುದು' ಎ೦ಬ ಮಾತನ್ನಾ! ಡಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಖ್‌ ಸಾಧಿತ ಸತ್ಯವಲ್ಲ, 
ವರ್ತಮಾನ ಬದುಕಿನ ಒತ್ತಡಗಳಿಗೆ ಯೋಗ ಉಚಿತ ಮತ್ತು ದಿವಪರಿಹಾರವೆಂದು 
ಕರೆಯುವುದು ಸರಳವಾದ. ಮಾತು ಮತ್ತು ಬದುಕಿನ ಕಠೋರ ವಾಸ್ತವತೆಗೆ ಬೆನ್ನು 
ತೋರಿ ಪಲಾಯನ ಮಾಡುವಂಥದು. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೨೭ 


* ಈ ಮೂರೂ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳೂ ಒಪ್ಪಿತ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಸ್ಥಿರೀಕರಿಸುವ 
ಪ್ರಯತ್ನಗಳಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಒಪ್ಪಿತ ಮೌಲ್ಯಗಳಾಚೆಯೂ ಚಿಂತನೆ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ಮನಸ್ಸನ್ನು ತೆರೆದಿಡಬಹುದಲ್ಲವೆ? 


-ಶಿಕಾಕು 


೨೮ / ಯೋಗದ ಸುತ್ತ... 


೧೩. ಮತವೆಂಬ ಅಫೀಮು 


“ಸಿಲುಕದಿರಿ ಮತವೆಂಬ ಮೋಹದಜ್ಜಾನಕ್ಕೆ” ಎಂಧು ಕವಿ ಕುವೆಂಪು ಅರ್ಧ 
ಶತಮಾನದ ಹಿಂದೆಯೇ ಹೇಳಿದರು. ಕನ್ನ ದದ ಪಂಪನಿಂದ ಹಿಡಿದು ಮಾನವತೆಗಾಗಿ 
ತುಡಿದ ಎಲ್ಲಾ ದಾರ್ಶನಿಕರು ಮತ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿರು. ಜಗತ್ತಿನ ನಾಡಿಯನ್ನು 
ಬಲ್ಲ ಯಾರೇ. ಆಗಲಿ ಮತ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಪರಮವೆಂದು ಭಾವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ದಕ್ಕೂ 
ಖಾರ ಸದಾ ನೋವುಂಟು ಮಾಡಿರುವ ಮತವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿ ಮಾನವ 
ಬದುಕು ಮಾಡಿಲ್ಲ. ಬಹುಶಃ ಮತ ಮಾನವನ ಅಲ್ಪಮತಿಗೆ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದ ಭ್ರಾಂತಿಗಳು 
ಕಾರಣವಿರಬಹುದು. ತಾನು, ತನ್ನದು ಶ್ರೇಷ್ಠವೆ೦ಬ ಅಹಂಕಾರ ಅವನನ್ನು ಕುರುಡು 
ಮಾಡಿರಬಹುದು. ಜಗತ್ತಿನ ಸಹಜ ಶೈಲಿಯನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲಾಗದ, ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲಾಗದ ಮತ್ತು ವಾಸ್ತವ ಸತ್ಯಗಳನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲಾಗದ ಮಾನವ 
ದುರ್ಬಲ ಮನಸ್ಸು ಮೌಢ್ಯಗಳ ಬೆನ್ನುಬಿದ್ದು ವಿಚಾರಹೀನವಾಯಿತು. ಈ ವಿಚಾರ 
ಹೀನತೆಯ ಫಲವಾಗಿ "ಮತ'ವೆ೦ಬ ನಿರಾಕಾರ ಸಾಂಸ್ಥಿಕ ರೂಪ ಎಲ್ಲ ಸಮಾಜಗಳಲ್ಲು 
ಬೆಳೆದು ಭೂತವಾಯಿತು. ಈ ಭೂತವೇ ವರ್ತಮಾನದ ಎಲ್ಲ ದುಃಖಗಳಿಗೆ 
ಕಾರಣವಾಗುತ್ತಿರುವ ಮೂಲಭೂತವಾದವಾಗಿ ಕಾಡುತ್ತಿದೆ. 


ಕವಿ ಹೇಳುವಂತೆ "ಮತ'ವೆಂಬುದು ಒಂದು ಮೋಹ; ಅಜ್ಜಾನ. ಅದು ಬರಿ 
ಅಜ್ಜಾನವಾಗಿದ್ದರೆ ತೊಂದರೆಯಿರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಮಾನವನು ಮೂಲತಃ ಅಜ್ಞಾನಿಯೇ! 
ಜ್ಞಾನದ ಶೋಧವೇ ಅವನ ಗುರಿಯಾದುದರಿಂದ ಅಜ್ಞಾನವೇ ಪಾರಂಭದ 
ಹೆಜ್ಜೆಯಾಯಿತು. ಅಜ್ಞಾನ ತನ್ನ ಪಾಡಿಗೆ ತಾನಿದ್ದಲ್ಲಿ ಯಾರಿಗೂ ತೊಂದರೆ ನೀಡದು. 
ಆದರೆ ಅದೇ ಅಜ್ಞಾನವನ್ನೇ ಜ್ಞಾನವೆಂದೂ, ಪರಮ ಸತ್ಯವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ, ನಂಬಿ 
ಆರಾಧಿಸತೊಡಗಿದಲ್ಲಿ ಜೆ ಅನಾಹುತ ದೊಡ್ಡದು. ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಆಗಿರುವ ದುರಂತವೇ 
ಇದು. “ಮತ' ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಚಿ೦ತನೆಯನ್ನು, ಕಲ್ಪನಾಶೀಲತೆಯನ್ನು ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ನೋಟಗಳನ್ನು 
ಸಮಾಜ ವಿಮುಖ ಹ೮ಸಗಳಂದು” ಜೌ ತನ್ನ ಪಾರಮ್ಯವನ್ನು ಮೆರೆಯುತ್ತಲೇ 
ಬಂದಿದೆ. 


ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ದಕ್ಕೂ ಈ ಮತಸಂಬಂಧೀ ಕೃತ್ಯಗಳು ಪುಟ ಪುಟಗಳಲ್ಲಿ ರಾಚಿವೆ. 
ಆದರೆ ಚರಿತ್ರೆಯಿಂದ ಮಾನವ ಪಾಠ ಕಲಿತಿಲ್ಲ. ಮತದ ಅಂಕುಶದ ಮಧ್ಯೆಯೂ 
ವಿಜ್ಞಾನದ ಅರಿವು ಬೆಳೆದು ಮತಿಯ ವಿಕಾಸ 'ಏಸ್ತರಿಸಿದರೂ ಮತ ಕೇಂದ್ರಗಳಾದ 
ಗುಡಿ ಚರ್ಚು ಮಸೀದಿ ಗುರುದ್ದಾರಗಳ ಪ್ರಾಬಲ್ಯ "ಕಡಿಮೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಮತವೇ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೨೯ 


ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂಬ ಅಹಂಕಾರದ ಅಜ್ಞಾನದ ಹೋರಾಟ ನಿಂತಿಲ್ಲ. ಅದೊಂದು 'ಮೋಹ'ವಾಗಿ 
ಅಫೀಮಿನಂತೆ ಮತಿಯನ್ನು ವಿಚಾರ ಹೀನವಾಗಿಸಿದೆ. ತನ್ನ ಮತದಾರರು ಮಾತ್ರ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಅವರು ಮಾತ್ರ ಬದುಕಿರಲು ಅರ್ಹರು; ಅವರ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪನೆಯೇ 
ನಮ್ಮ ಹೋರಾಟದ ಅಂತಿಮ ಗುರಿ ಎಂಬ ಭ್ರಮಾತ್ಮಕ ದಾರಿಗಳಲ್ಲಿ ನಿರಂತರ 
ರಕ್ತಪಾತವನ್ನು ಹರಿಸುತ್ತಾ ಬರಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಈ ವಾದವನ್ನು ಒಪ್ಪಿ, ಅಂಥವರನ್ನು 
ಅಂತರಂಗ ಬಹಿರ೦ಗಗಳಲ್ಲಿ ಪೋಷಿಸಿ ಬೆಳೆಸುತ್ತಾ ಬಂದಿರುವ ಮಾನವನ ಅಲ್ಲಮತಿಯ 
ಬಗ್ಗೆ ವಿಷಾದವೆನಿಸುತ್ತದೆ. ತಮ್ಮಂತೆ ಎಲ್ಲರೂ ಬದುಕಲು ಯೋಗ್ಯರು, ಮತವೆಂಬುದು 
ಒಂದು ವಿಚಾರವೆಂದೂ, ಒಂದು ಆಲೋಚನಾ ವಿಧವೆಂದೂ ಅರಿಯದ ನಾವು 
ಅದು ಪರಮಸತ್ಯವಲ್ಲವೆಂಬ ವಾಸ್ತವವನ್ನು ಮರೆತು ಬಿಡುತ್ತೇವೆ. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಹುಟ್ಟುವ 
ಅಹಂಕಾರವೇ ಸತ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ; ಧಾರ್ಮಿಕ ರೂಪ ಧರಿಸುತ್ತದೆ. 


ಆದ್ದರಿಂದ ನಾವು ನಮ್ಮ ಮುಂದಿನ ಪೀಳಿಗೆಯನ್ನಾದರೂ "ಮತ'ರಹಿತ ಮಾನವತೆಯ 
ಆಧಾರದ ತತ್ವಗಳ ಬೆಳಕಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಮನುಜರೆಲ್ಲರೂ "ಮನುಜ 
ಮತ'ಕ್ಕೆ ಸೇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ; "ವಿಶ್ವಪಥ' ನಮ್ಮ ಗುರಿಯಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
೧೧-೦೮-೨೦೦೫ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
ವಿಚಾರ ಲಹರಿಯ "ಮತವೆಂಬ ಅಫೀಮು' (ಶಿಕಾಕು) ಇಂದು ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಕುರುಡಾಗಿ 
ಎಜೃಂಭಿಸುತ್ತಿರುವುದು ಮಾನವನ ಅಲ್ಪತ್ವದ ಸಂಕೇತವೆನಿಸುತ್ತದೆ. 
| -ಸಿರಾ ರಮೇಶ್‌ ರಾಠೋಡ್‌, ಚಂಗಾವರ. 


ಈಚಿನ ದಿನಗಳಿಗೆ ಅಗತ್ಯವಾದ ಲೇಖನ. ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಜಾತಿಮತಗಳ ಭ್ರಮೆಯಿಂದ 
ದೇಶವನ್ನು ನಾಶಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಮತೀಯ ಪಂಗಡಗಳಿಗೆ ಈ ಲೇಖನವು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು 
ಕೊಡಬಲ್ಲದು. 


-ಕಂ.ಸ೦. ಸತ್ಯನಾರಾಯಣ, ತುಮಕೂರು. 


೩೦ / ಮತವೆಂಬ ಅಫೀಮು 


೧೪. ಪ್ರೀತಿ-ಪ್ರೇಮ 


ನಾವು ನಮ್ಮ ತಾಯಿಯನ್ನು ಪ್ರಿಶಿಸುತ್ತೇವೆ; ಅಕ್ಕ-ತ೦ಗಿಯರನ್ನು ಅಣ್ಣ-ತಮ್ಮಂದಿರನ್ನು, 
ಸ್ನೇಹಿತರನ್ನು, ಅಷ್ಟೇ ಏಕೆ, ಒಟ್ಟಾರೆ ಬದುಕಿನ ಸಮಸ್ತವನ್ನೂ ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತೇವೆ. "ಪ್ರೀತಿ'ಯಲ್ಲಿ 
ಕಡಿ Iai ಮಾತ್ರ ಇರುತ್ತದೆ. ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಕೊಡುವಾಗ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ 
ಏನನ್ನೂ ನಿರೀಕ್ಷೆ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ನಿರೀಕ್ಷೆ ಮಾಡಿದ್ದೇ ಆದರ ಅದು ಪ್ರೀತಿಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ; 
ಅದು ಸ್ಪಾರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಗುರು ತನ ಶಿಷ್ಯಂದಿರಿಗೆ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಧಾರೆಯೆರೆಯುವುದು 
ಘೂ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಮನುಕುಲದ ಒಳಿತಿಗೆ ಜ್ಞಾನಿಗಳು, ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು ಚಿಂತಿಸುವುದು 
3; ಪ್ರೀತಿಯಿಂದಲೇ! . ಈ ಸ್ವಾರ್ಥರಹಿತ ಪ್ರೀತಿಯೆರೆವ ಮನಸ್ಸು ಮಗುವಿನಂತೆ 
ಮುಗ್ಧವಾಗಿರುತ್ತದೆ; ಪ್ರೀತಿ ಅಪ್ಪಟ ಮನಸ್ಸಿನ ಭಾವವ್ಯಾಪಾರ. ಅದು. ಹೆಚ್ಚೆಂದರೆ ಪ್ರ ಪತಿ 
ಪ್ರೀತಿಮುಖಿ. 


ಪ್ರೀತಿಗಿ೦ತ “ಪ್ರೇಮ' ಸ್ವಲ್ಪ ಜಟಿಲವಾದುದು. ಪ್ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸರಳ ಸುಂದರ ಪಾರದರ್ಶಕ 
ಮುಖವಿದ್ದರೆ, ಪ್ರೇಮ ಅಷ್ಟು ಸರಳವಲ್ಲ ತುಸು ತೂಕ, ಬಲು ಸಂಕೀರ್ಣ, ನಾವು 
ನಮ್ಮ ತಾಯಿಯನ್ನು ಅಕ್ಕ ತಂಗಿಯರನ್ನು, ಒಂದೇ ಲಿಂಗಿಗಳನ್ನು ಪ್ರೇಮಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಹಾಗೇ ಪ್ರೇಮಿಸಿದರೆ ಅದು ಅಸಹಜವಾಗುತ್ತದೆ. ಮನಸ್ಸು-ಸಮಾಜ ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ. 
ಇದು ತಲತಲಾಂತರದಿಂದ ಮಾನವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಮಾಡಿರುವ ಸಂಸ್ಕಾರದ 
ಪ್ರಭಾವವಿರಬಹುದು. ಅದರ ಪರಿಣಾಮದಿ೦ದ ಪ್ರೇಮವೆಂಬುದು ವಿರುದ್ಧ ಲಿಂಗಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ ಮೂಡುವಂಥದು. ಈ "ಪ್ರೇಮ'ದಲ್ಲಿ "ಪ್ರೀತಿ'ಯ ಅಂಶ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಅದು ಪ್ರೇಮವಾಗದೆ ಬೇರೆ ಏನೋ ಆಗಿಬಿಡುವ ಸಾಧ್ಯತೆ ಇರುತ್ತದೆ. 


"ಪ್ರೇಮ' ನೀಡುವುದರಲ್ಲಿ ಆನಂದವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವಂತೆ ಬಯಸುವಿಕೆಯನ್ನು 
ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ಅಂದರೆ ಈ ಪ್ರೇಮ ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ನೀಡುತ್ತದೆ; ಅದೇ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಬೇಡುತ್ತದೆ, ಪಡೆಯುತ್ತದೆ. ಅಂದರೆ ಏಕಘಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ ನೀಡುವ ಮತ್ತು ಪಡೆಯುವ 
ಸಂದರ್ಭವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಆನಂದ ಪಡುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡುಗಳು ನೀಡುವ ಮತ್ತು 
ಪಡೆಯುವ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದರೆ ಸ್ವಾರ್ಥವೆ೦ದು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಲಾಗದು. ಅದನ್ನು 
ಅವರು ಪರಸ್ಪರ ಏಕತಂತುವಿನಲ್ಲಿ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಇದೊ೦ದು ಮನೋದೈಹಿಕ 
ಆನ೦ದ ರಸಸ್ಥಿತಿ. ಈ ರಸಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಸಂಕುಲದ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲ ಚಲನೆಗೆ 
ನಾ೦ದಿಯಾಡುತ್ತಾರೆ. ಈ ಪ್ರೇಮ ದೈಹಿಕ ಆಕರ್ಷಣೆಯಿಂದ ವಿಕರ್ಷಗೊ೦ಡರೂ 
ಜೋಡಿಗಳು ಬದುಕಿರುವವರೆಗೂ ಅವರನ್ನು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಬ೦ಧಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಇದು 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೩೧ 


ಮೋಹ ಮಾಯಾ ಬಂಧನವಲ್ಲ. ಸಹಜ ಸುಂದರ ಬಂಧನ! ಭಾರತೀಯ ದಾಂಪತ್ಯದ 
ಆದರ್ಶದ ಮಾದರಿಗಳು ಇಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಲಭ್ಯ. 

ಈ “ಪ್ರೇಮ'ದಲ್ಲಿನ "ಪೀತಿ'ಯ ಅಂಶವನ್ನು ಕಿತ್ತು ತೆಗೆದರೆ ಅಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಕಾಣುವುದು 
ಕೇವಲ "ಕಾಮ'. ಈ ಕಾಮ ಕೇವಲ ಹಕ್ಕು ಚಲಾಯಿಸುತ್ತದೆ. ಮನಸ್ಸಿನ ಪರಿ, ದೇಹದ 
ಸ್ಥಿತಿ ಇದ್ಯಾವುದನ್ನೂ ಲೆಕ್ಕಿಸದೆ ಸವಾರಿ ಮಾಡುವ ರಕ್ಕಸ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಇದರದು. ಭಾವಗಳೇ 
ಆಗಲಿ, ಸಾಮಾಜಿಕಗಳೇ ಆಗಲಿ ಇಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡದೆ ಕೇವಲ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳ ಆಟವೇ 
ಮುಖ್ಯ. ಕಾಮದಲ್ಲಿ ಅರ್ಪಣೆಯಿಲ್ಲ; ಕೇವಲ ಆಕ್ರಮಣ ಮಾತ್ರವಿದೆ. ಪ್ರೀತಿರಾಹಿತ್ಯದ 
ಈ ದೈಹಿಕ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಸುಖದಂತೆ ತೋರಿದರೂ ಅಂತ್ಯದಲ್ಲಿ ಖಿನ್ನತೆ ಎದ್ದು 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. ದೇಹದೊಳಗಿನ ಆತ್ಮ ಎಚ್ಚರಗೊಂಡರೆ ಅದು ಒಂದು ಬಗೆಯ 
ವಿಷಾದವಾಗಿಯೂ ಮುಗಿಯಬಹುದು. 


ಕಾಮ ಒಳ್ಳಯದಾಗಬೇಕಾದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರೀತಿಯ ಸಂಸರ್ಗವಾಗಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ 
ಅದು ಪ್ರೇಮವಾಗಿ ರೂಪಾಂತರಗೊಳ್ಳಬೇಕು. ಆಗ ಅದು ಮೈಮನಗಳನ್ನು ಬೆಸೆಯುವ 
ಆರೋಗ್ಯಕರ ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿ ಸಮಾಜವನ್ನು ಬೆಳಗಿಸುತ್ತದೆ. ಅಂಥ ಬೆಳಗುವ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಕಂಡೇ ಅನುಭವಿಗಳು “ಸಂಸಾರಿ ಸೈ ಸಂನ್ಯಾಸಿ ಛೀ' ಎಂದಿರಬೇಕು. 


೨೫-೦೮-೨೦೦೫ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
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“ಪ್ರೀತಿ-ಪ್ರೇಮ-ಕಾಮ” ಎಂಬ ಈ ಮೂರು ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಚಲಿತ ತತ್ವಗಳ ಬಗ್ಗೆ 
ಉತ್ತಮ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ ವಿಚಾರಲಹರಿ ಅಂಕಣದಲ್ಲಿ (ಶಿಕಾಕು)ಮೂಡಿ ಬಂದಿದೆ. 

ಆರಂಭದ ಹಂತದಲ್ಲಿ ದೈಹಿಕ ಆಕರ್ಷಣೆಯಿಂದ ಉಂಟಾಗುವ “ಕಾಮ' ಮುಂದೆ 
ಪ್ರಿತಿಯಾಗಿ, ಅನಂತರ ಪ್ರೇಮವಾಗಿ, ಅಮರವಾಗಿ, ಹೃದಯ ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ 
ನೆಲೆಸುವಂತಾದಲ್ಲಿ ಅದು ಒಂದು ದೈವೀ ಸ್ಥಿತಿಯೆನಿಸುತ್ತದೆ. “ಶಾಕುಂತಲ' ನಾಟಕದಲ್ಲಿ 
ಕಾಳಿದಾಸನು ಚಿತ್ರಿಸಿರುವುದು ಈ ತತ್ವಗಳನ್ನೇ. 


" -ಟಿ.ಎನ್‌. ಸರಸ್ಪತಿ, ತುರುವೇಕೆರೆ 


೩೨ / ಪ್ರೀತಿ-ಪ್ರೇಮ 


೧೫. ತಾಯಿ ವಸುಂಧರೆ 


ನವ ನಾಗರಿಕ ಮಾನವ ತಾಯಿ ವಸುಂಧರೆಯ ಮೇಲೆ ಪ್ರತಿಕ್ಷಣ ನಡೆಸುತ್ತಿರುವ 
ದೌರ್ಜನ್ಯವನ್ನು ಕಂಡಾಗ ಅವಳ ಬಗ್ಗೆ ಅನುಕಂಪ ಬರುವ ಬದಲು ಔರಗು 
ಅಧಿಕವಾಗುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳ ಬಗ್ಗೆ ಅವಳ ಪ್ರೀತಿ ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಅಂಗಾಂಗಗಳ 
ಮೇಲೆ ಅವರು ಮಾಡುತಿರುವ ಗಾಯಗಳಿಗೆ ಬದಲಾಗಿ, ತನ್ನ ೫೫೫ರ ಬಸಿರುಗಳಿಗೆ 
ತುಂಬುತ್ತಿರುವ ವಿಷಗಳಿಗೆ ಬದಲಾಗಿ ಅವಳು ತನ್ನ ಪ್ರೀತಿ ಚಚದ ಕಣ್ಣುಗಳಿ೦ದ 
ಮಕ್ಕಳನ್ನೆ ಕಾಣುತ್ತಿರುವ ಬಗೆ ಮತ್ತಷ್ಟು ಬೆರಗು ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. ತಾಯಿ ವಸುಂಧರೆಯ 
ನ ಆತ್ಯಂತ ದೊಡ್ಡದು. "ತನ್ನ ಮೈಯಲ್ಲಿ ಮೂಡುವ ಗಾಯಗಳಿಂದ, 
ನಸ NRE ವಿಷಗಳಿಂದ ಅವಳು ಮತ್ತ ಮತ್ತೆ ಅಮೃತವನ್ನು ಹೊರಸೂಸುತ್ತಾಳೆ. 
ಮಕ್ಕಳೇ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಅನಾಹುತಗಳನ್ನು ತಾನು ನುಂಗಿ ಸುಖದ ನವಿರನ್ನು 
ಅವರಿಗೆ ನೀಡುತ್ತಾಳೆ. 


ಈ ' ವಸುಂಧರೆಗೆ ಎಂಥ ಅದ್ಬುತ ಶಕ್ತಿ ಇದೆಯೆಂದರೆ ಸತ್ತು ನಾರುತ್ತಿರುವ 
ಜೀವಜಂತುಗಳೇ ಆಗಲಿ, ಮಾನವ ನಿರ್ಮಿತ ಆಹಾರ ವರ್ಜ್ಯವೇ “ಆಗಲಿ ಅವನ್ನು 
ತನ್ನೊಡಲಲ್ಲಿ ಅಡಗಿಸಿಕೊಂಡ ತಕ್ಷಣ ದುರ್ವಾಸನೆ ಮಾಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಕೊಳಕನ್ನು 
ಬೆಳಕನ್ನಾಗಿ "ಮಾರ್ಪಡಿಸುವ ಜೀವಂತ ಜೈವಿಕ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ದ ನಡೆಸುತ್ತಿರುವ 
ವಸುಂಧರೆಯನ್ನು “ಜಡ'ವೆಂದು ಕರೆಯುಪುದುಂಟೆ? ಭ್ರ ಬರಿ ಸುಳ್ಳು' 


ಎ೦ಬ ಕವಿವಾಣಿ ಸತ್ಯಸ್ಯ ಸತ್ಯವಾಗುವುದು ಇಲ್ಲಿ. ಅಮೇರಿಕಾದ ವಿಜ್ಞಾನಿಯೊಬ್ಬ _ 


ಕುತೂಹಲಕೆಂದು ಹಿಡಿಮಣ್ಣನ್ನು ತನ್ನ ಪ್ರಯೋಗಾಲಯದಲ್ಲಿ ವೀಕ್ಷಿಸತೊಡಗಿದಾಗ 
ಅಲ್ಲಿರುವ ಅದ್ಬುತ ಜೀವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಕಂಡು ದಂಗಾಗಿ ಹೋದ. "ಜೀವಂತ 
ಭೂಮಿ'ಯನ್ನು ಕಂಡು ತನ್ನ ಅಲ್ಲತನವನ್ನು ಅರಿಯತೊಡಗಿದ ಅವನು ಭೂಮಿಯ 
ನಿಗೂಢದ ಆಗರವೆಂದು ಕರೆದ. ಆಕಾಶದ ಗಾಳಿ, ನೀರು, ಶಾಖಗಳನ್ನು ಹೀರಿಕೊಂಡು 
ಸದಾ ಜೈವಿಕ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಕಾರ್ಯಾನೆಯಂತೆ ಕಾರ್ಯನಿರತವಾಗಿ ಜೀವ ಸಂಕುಲವನ್ನು 
ಹೆತ್ತು ಹೊತ್ತು ಸಾಕುತ್ತಿರುವ ಅವಳ ಶಕ್ತಿಯ ಮರ್ಮವನ್ನು ಅರಿತವರಾರು? 


ಈ ವಸುಂಧರೆಯ ಮಕ್ಕಳಾದ ಮಾನವರು ವಿಶ್ವವನ್ನು ಶೋಧಿಸುವ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಜ್ಯೋತಿರ್ವರ್ಷ ದೂರಗಳನ್ನು ಕ್ರಮಿಸಿ ಅನೇಕ ಗ್ರಹ ನಕ್ಷತ್ರ ಮುಂತಾದ ಆಕಾಶ 
ಕಾಯಗಳನ್ನು ಅನ್ವೇಷಿಸುವ ಪಥದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ; ಅಷ್ಟೋ ಇಷ್ಟೋ ಯಶಸ್ಸನ್ನು ಕಂಡಿದ್ದಾನೆ. 
ಆದರೆ ಎಂಥ ವಿಚಿತ್ರ ನೋಡಿ! ತಾನು ನೆಲೆನಿಂತ ಭೂಮಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಇನ್ನೂ ಸರಿಯಾದ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೩೩ 


ತಿಳುವಳಿಕೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ವಿಫಲನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ತನ್ನ ಹಾಗೆಯೇ ತಾಯಿ 
ವಸುಂಧರೆಗೆ ಇರಬಹುದಾದ ಜೀವ ಜಂತು, ಪ್ರಾಣಿ ಸ ಸ್ಯ ಮಕ್ಕಳ ಬಗ್ಗೆ ಪೂರ್ಣ 
ಅರಿವು ಮೂಡಿಸಿಕೊಂಡಿಲ್ಲ. ಅವಳ ದೇಹದ ವಿವಿಧಡೆ ವಿಶಾಲವಾಗಿ ಹಬ್ಬಿ "ಬೆಳೆದಿರುವ 
ಅರಣ್ಯವನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಂಡಿಲ್ಲ; ಸುಳಿದು ಸುತ್ತಿ ಹರಿದಾಡುತ್ತಿರುವ ಹಲವು 
ನದಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ. ದುರ್ಗಮವಾಗಿರುವ ಪರ್ವತಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಖಚಿತವಾಗಿ ಮಾತನಾಡಲು 
ಆಗುತ್ತಿಲ್ಲ. ಇವುಗಳೆಲ್ಲವೂ ವಸುಂಧರೆಯ ಮಕ್ಕಳೇ ಆಗಿರುವುದರಿಂದ, ಅವು ಮಾನವನ 
ಸೋದರರೆಂಬುದನ್ನೂ ಮರೆತ ಮಾನವ ಅವುಗಳ ಮೇಲೆ ಅಧಿಕಾರ ಸ್ಥಾಪಿಸುವ 
ವಿಫಲಯತ್ನ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 

ಮಾನವ ಎಷ್ಟು ಅಲ್ಪಶಕ್ತಿಯವನು, ಎಷ್ಟು ಅಲ್ಲಮತಿಯವನು ಎಂದರೆ ಭೂಮಿಯ 
ಅಂತರಾಳವನ್ನು 'ಅರಿಯುವ ಮತ್ತು ಪ್ರವೇಶಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಅವನಿಗಿಲ್ಲ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, 
ಭೂಮಿಯ ಮುಕ್ಕಾಲು ಭಾಗವನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸಿರುವ ಸಾಗರದ ತಳವನ್ನು, ಆಳ 
ಪಾತಾಳವನ್ನು ಪ್ರವೇಶ ಮಾಡಲು ಮಾನವನಿಂದ ಆಗುತ್ತಿಲ್ಲ. ಅದರ ಅಗಾಧ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಎದುರಿಸುವ "ಚೈತನ್ಯ ಅವನ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಸಾಧನೆಗಳಿಗೆ ಸಿದ್ಧಿಸಿಲ್ಲ. 


ಆದರೂ ಅವನು ತಾನು ಅಧಿಕನೆಂದು ಮೆರೆಯುವುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿಲ್ಲ. ತಾಯಿ 
ವಸುಂಧರೆಯ ಅಗಾಧತೆಯೆದುರು ವಿಧೇಯನಾಗಿ ಪ್ರೀತಿಯ ಮಗನಾಗುವ 
ಬಯಕೆಯನ್ನು ತೋರುತ್ತಿಲ್ಲ. ತಾಯಿ ವಸುಂಧರೆಯನ್ನು, ಅವಳ ಇತರ ಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಪ್ರೀತಿಸುವ ಬುದ್ಧಿ ಮಾನವನಿಗೆ ಬಂದಲ್ಲಿ, ಅದೆಷ್ಟು ಸುಂದರ! 


೦೮-೦೯-೨೦೦೫ 


೩೪ / ತಾಯಿ ವಸುಂಧರೆ 


೧೬. ಮಜ ಮಾಡು ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


“ಯಾರೇ ಕೂಗಾಡಲಿ, ಊರೇ ಹೋರಾಡಲಿ, ಎಮ್ಮೇ ನಿನಗೆ ಸಾಟಿಯಿಲ್ಲ; 
ಬಿಸಿಲು ಮಳೆ ಬಿರುಗಾಳಿಗೆ ಅಳುಕದೆ ಸಾಗು ಮುಂದಕೆ”- ಇದು ಎಪ್ಪತ್ತರ ದಶಕದ 
ಆದಿಭಾಗದಲ್ಲಿ ಬಿಡುಗಡೆಯಾದ ಚಲನಚಿತ್ರವೊ೦ದರ ಜನಪ್ರಿಯ ಹಾಡು. ಜಿ ಹಾಡಿನಲ್ಲಿ 
ಹೋರಾಟದ ಮನೋಧರ್ಮವನ್ನು ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಪ್ರೆರೇಪಿಸುವ ಉದ್ದೇಶವಿದೆ. ಎಮ್ಮೆ 
ಮಂದಗತಿಯ ಪ್ರಾಣಿ; ಅಪಾರ ಶಕ್ತಿ ಇರುವ ಪ್ರಾಣಿ, ಕಷ ಅದೆರ ಮತ್ತೊಂದು 
ಗುಣ. ಈ ಎಮ್ಮೆಯನ್ನು ಜಡತ್ತಕ್ಕೆ ಬಿದ್ದಿರುವ. a Cie ತ ಹೋರಾಡುವ 
ಮನೋಧರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡುವುದು” ಬೇಡವೆಂದೂ, ಕಷಕರ ಎಡರು ತೊಡರುಗಳನ್ನು 
ಎದುರಿಸಿ ಬದುಕನ್ನು. ಕಟ್ಟುವ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಮುನ್ನುಗ್ಗ "ಕೆಂದೂ ಅದು ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. 
ಅದು ಒಂದರ್ಥದಲ್ಲಿ ಮೂವತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದಿನ" ನಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂದರ್ಭದ 
ಗತಿಶೀಲ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು ಸ್ಫುರಿಸೌತ್ತದೆ. 


ಇತ್ತೀಚೆಗೆ ನಾನು "ಮತ್ತೊಂದು ಚಿತ್ರಗೀತೆಯ ಸಾಲನ್ನು ಕೇಳಿ ದಿಗ್ಭಾ೦ತನಾದೆ. 
“ಯಾಕೇ ಕೂಗಾಡಲಿ ಊರೇ ಹೋರಾಡಲಿ, ಮಜ ಮಾಡು, ಮಜಮಾಡು”- 
ಎಂದು ಯುವ ನಾಯಕನೊಬ್ಬ ಯುವ ಸಮುದಾಯದ ನಡುವೆ ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ 
ಹಾಡುತ್ತಾನೆ. ಅಂದರೆ ಈ ಹಾಡು ವರ್ತಮಾನ ಬದುಕಿನ ಭೋಗ ಸಂಸ ತಿಯನ್ನು 
ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತಿದೆ ಎಂದಾಯಿತು. ಕೇವಲ ಅರ್ಧ ಶತಮಾನದ ಅಂತರದಲ್ಲಿ ಬದುಕನ್ನು 
ನೋಡುವ, "ಸ್ವೀಕರಿಸುವ, ಕನಸು ಕಾಣುವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವೇ ಬದಲಾದಂತೆ ಅನ್ನಿ ಸುತ್ತದೆ. 
ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಕ್ಷರಸ್ಥ ಸಮುದಾಯ ತನಗೆ ಎದೆ ಮತ್ತು ಅನ್ನವನ್ನು ದಯಪಾಲಿಸಿದ 
ಸಮಾಜದ ಯಣವನ್ನು ತೀರಿಸುವ೦ಥ ಕೆಲಸವು ತನ್ನ ಕರ್ತೆವ್ಯ, "ಹೊಜೆಗಾರಿಕೆ ಎಂದು 
ಬಗೆದಿತ್ತು; ಅದಕ್ಕಾಗಿ 'ಜನಹಿತದ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ಫೇ ಕೈಲಾದಷ್ಟು ಮಾಡುತ್ತಿತ್ತು. 
ಹಿಂದುಳಿದ ತನ್ನ ಮನೆಯವರು, ಊರಿನವರು, ಸಮುದಾಯದವರೊೌ 
ಏಳಿಗೆಯಾಗಬೇಕೆಂದು ತಮ್ಮ ಸಂಪಾದನೆಯ ಒಂದಂಶವನ್ನು ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ವಿನಿಯೋಗಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಹಿಂದುಳಿದ ಹಾಗೂ ಗ್ರಾಮಗಳಿಂದ ಬಂದ ಅನೇಕ ಯುವಕರು 
ಇಂಥ ಉದಾರಿಗಳೆ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ವಾರಾನ್ನ ಮಾಡಿಯೋ, ವಸತಿಗೃಹಗಳಲ್ಲಿ ಉಳಿದೋ 
ಎದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. "ಅನೇಕ ಬಡ ಎದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು ಇಂಥ ಉದಾರಿಗಳಿಂದ 
ಪಡೆದ ಹಣದಿಂದ ಶಾಲಾ ಕಾಲೇಜುಗಳ ಶುಲ್ಕವನ್ನು ಭರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಇದರಿಂದ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯ ನಿರ್ವಹಣೆಯಿಂದ ಅಕ್ಷರಸ್ಥ (ರಾದವರು ಈ 
ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸುವ ಮನೋನೆಲೆಯಲ್ಲಿರುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಆದರೆ ಯಡಿ “ಮಜ ಮಾಡು ಸಂಸ್ಕೃತಿ” ನಮ್ಮನ್ನಾಳುತ್ತಿದೆ. ಇದನ್ನು “ಅರ್ಥಸಂಸ್ಥ 
“ಭೋಗ ಸ ಸ೦ಸ್ಕೃತಿ” ಎಂದೆಲ್ಲಾ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ" ಬೂತ ಮತ್ತು ಭವಿಷ್ಯತ್ತುಗ ನ್ನು 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೩೫ 


ಮರೆತು ವರ್ತಮಾನವೊಂ೦ದೇ ಸತ್ಯ, ಅದನ್ನು ಸ್ವಾರ್ಥವೃ ತ್ತದಲ್ಲಿ ಅನುಭವಿಸಬೇಕೆಂಬ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮುದಾಯ ಮನೋಧರ್ಮ “ರೂಪುಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ ಸುಖ 
ಬಯಸುವುದು ತಪಲ್ಲ; ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಬಯಸುವುದು ಕೂಡ ತಪ್ಪಲ್ಲ. ಆದರೆ ಸುಖ 
ಹಲವರ ದುಃಖದ ನಡುವೆ ಅನುಭವಿಸುವಂಥದಲ್ಲ; ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಹಲವರ ಶೋಷಣೆಯ 
ಮೂಲಕ ಗಳಿಸಬೇಕಿಲ್ಲ. ಸುಖ ಆನಂದಗಳನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು; ಆಗ ಅದು 
ಒಂದು ಕೌಟುಂಬಿಕ "ಸುಖವಾಗಿ, ಸಮುದಾಯ ಸುಖವಾಗಿ ಅರಳುತ್ತದೆ. ವ್ಯಕಿ 
ಸಮುದಾಯದ ಒಂದು ಅಂಗವಾಗಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಗೊ೦ಡರೆ ಚೆನ್ನ, ಸಮುದಾಯದ ಕಪ್ಪ 
ಸುಖಗಳಿಗೆ ಸಂದಿಸ ದ ವ್ಯಕ್ತಿ ಶೋಷಕ ಮಾತ್ರನಾಗಬಲ್ಲ. ಇಂದಿನ “ಮಜ ತೆ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ” ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಸ ಸ್ಪಾರ್ಥಿಯನ್ನಾಗಿ ಪರಿಪರ್ತಿಸುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ಸುತ್ತಲಿನ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ 
ಕುಡು ಸನ್ಯಾಸದ ಇದೆರಿಂದ ಆತನಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಕುಟುಂಬ, ತನ್ನೆ ಹಳ್ಳಿ ತನ್ನ ದೇಶ್‌ 
ತನ್ನ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂಬ ಉದಾರ ಮನೋಧರ್ಮ ಕ್ಷೀಣಿಸುತ್ತಿದೆ. ತಾನಿದ್ದರೆ ತನ್ನ ಬಳಿ 
ಮೂರು ಸ ಬಂದು ಬೀಳುತ್ತವೆ ಎಂಬಿ' ಭ್ರಮಾತ್ಮಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಇರಿದಿನ 
ಜನತೆ ಆಲೋಚಿಸುತ್ತದೆ. 


ಇದು ತಪ್ಪು, ವ್ಯಕ್ತಿ ಮೂಲತಃ ಸಮಾಜಜೀವಿ, ಕುಟುಂಬ ಜೀವಿ, ಹಾಗೆ ತಿಳಿದೇ 
ಬದುಕು ನಡೆಸಬೇಕು. ನವ ಯಂತ್ರ-ತಂತ್ರ ನಾಗರಿಕತೆ ಜಗತ್ತನ್ನು ತುಂಬಾ ಹತ್ತಿರ 
ತರುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ನಾವೆಲ್ಲಾ ಮಾತನಾಡುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಜಗತ್ತಿನ ಆತ್ಮಗಳೇ ಆಗಿರುವ 
ಜನರು "ಅರ್ಥ'ದ ಹಿಂದೆ 'ಓಡುತ್ತಿರುವುದು' ಮಾತ್ರ ವಿಷಾ ದವನ್ನು ೦ಟು ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
೨೨-೦೯-೨೦೦೫ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
ನೀಗಿಸು, ಬಿಸಾಡು” ಎಂಬ ಉಪಭೋಗವಾದದ ವಿಚಾರವು ಪಾ 
ದೇಶಗಳಿಂದ ನಾವು ಸ್ಥಿಕರಿಸಿದ ಬಳಿಕ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ವೃದ್ಧ ಜನರ ಶುಶ್ರೂಷೆ, ಆರೆ KF 
ಕ್ಷೀಣವಾಯಿತು. ಇದರ ಬಗ್ಗೆ ಈಗ ಕಾನೂನುಗಳು ಬರುತ್ತಿವೆ, "ಸುಧಾ' ಿಳಿಸಿರುವಲಿತೆ 
ಮನುಷ್ಯರು ಮನುಷ್ಯರಾಗಿ ತೋರಬಹುದಾದ ಪ್ರೀತಿಯ ಸೆಲೆಯು ಎಂದಿಗೂ 
ಬತ್ತಬಾರದು. -ಟಿ.ಎನ್‌. ಸರಸ್ವತಿ, ತುರುವೇಕೆರೆ 
“ನಾಗರೀಕತೆಯ ಫಲವಾಗಿ ಯಾವ ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನಾ! ದರೂ ವ್ಯವಸ್ಥಿತಗೊಳಿಸಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಅಂತಹ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಪ್ರೀತಿಯ ಸೆಲೆಯೊಂದಿರಬೇಕೆ. ಅದು ಯಾವ 
ಕಾನೂನಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನದು. -ಶಿವಕುಮಾರ ಸಾಯ, ಕುಡ್ಬಲ್ಪಡ್ಕ (ದ.ಕ) 


ಬದಲಾದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಗಂಡ-ಹೆಂಡತಿ ಇಬ್ಬರೂ ದುಡಿಯುವುದು 
ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ. ಯುವಕರು ಮನೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಹೊರಗೂ ಒತ್ತಡ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಹಿರಿಯರ ಉಪ ಪಸ್ಥಿತಿ ಸ ಸಹಾಯಕವಾಗಬೇಕೆ ಹೊರತು ಕಿರಿಕಿರಿಯೌಗಬಾರದು. ಅವರು 
ಯುವಕರಾಗಿದ್ದಾಗ ಮಜವಾಗಿ ಇದ್ದವರೇ, ಆಧುನಿಕ ಸೌಲಭ್ಯ ಗಳು ಇರಲಿಲ್ಲ ಅಷ್ಟೇ. 
ಹಿರಿಯರು ತಮಗೆ ಬೇಕೆನಿಸಿದ್ದನ್ನು ಳಿ ಪಡೆದು ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ ಇರಬೇಕು. ಕೆಲವು 
ಹಿರಿಯರು ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದೇ ನಿಲ್ಲ. ಎರಡು ಕೈ ಕೂಡಿದರೆ 
ತಾನೆ (ಚಪ್ಪಾಳೆ) ಸ ಸದ್ದು. ಹೊರಡುವುದು. ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಪ್ರೀತಿ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಕಾನೂನಿನ 
ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ `ೀತಿ ಹುಟ್ಟಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. -ಕಾಸರ ಮಹಾವೀರ, ರಾಣಿಬೆನ್ನೂರು 


೩೬ / ಮಜ ಮಾಡು ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


೧೭. ರಾಜಕೀಯ - ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜೆ 
ಇ 


ಇಂದು ಸ್ವಹಿತ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಕುಟಿಲ ಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆಸುವ ಕೆಲಸ ಕಾರ್ಯಗಳಿಗೆ 
"ರಾಜಕೀಯ ಎಂಬ ಮಾತಿನಿಂದ ಗುರುತಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇಂಥ ಅಡ್ಡ ಮಾರ್ಗಗಳಿಗೆ 
ಅದು ಪರಿಭಾಷೆಯಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. ಇಂಥ” ಕುಟಲ ನೀತಿ ನಿನ್ನೆ "ಮೊನ್ನೆ ಯದಲ್ಲ. 
ಕೌಟಲ್ಯನ ಕಾಲದಿಂದಲೂ ಇದೆ. ಆಳ್ವಕೆಯು ಅಧಿಕಾರವನ್ನು SER 
ಅಧಿಕಾರ, ಸವಲತ್ತು ಸುಖ, ಗರ್ವಗಳನ್ನು ತಂದುಕೊಡುವುದರಿಂದ ಅದನ್ನು ಪಡೆಯಲು 
ಜನರು ಹಂಬಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಹಂಬಲ ಅವರನ್ನು ire ಮಾಡಲು 
ಪ್ರೇರೇಪಿಸುತ್ತದೆ. ಅಣ್ಣ "ತಮ್ಮನ ವಿರುದ್ಧ; ತಮ್ಮ ಅಣ್ಣನ ವಿರುದ್ಧ; ಸಹೋದ್ಯೋಗಿ 
ಸಹೋದ್ಯೋಗಿಯ 'ವಿರುದ್ಧ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರು ' ಕೆಳಜಾತಿಯವರ ವಿರುದ್ಧ; 
ಬಾರಿಯ ಡಿ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರ ವಿರುದ್ಧ ಶೀತಲ ಸಮರದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 'ರಾಜಕೀಯ' 
ಸಾಗುತ್ತದೆ. ಜಗದ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಸಾತ್ತಿಕನಂತೆ ತೋರುತ್ತಾ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ "ಕಾಲೆಳೆಯುವ 
ಶಕುನಿ "ತಂತ್ರಗಳನ್ನು ನಡೆಸುವುದು ಕೂಡ ಈ "ರಾಜಕೀಯ'ದ ರೂಪವೇ. 


“ರಾಜಕೀಯ'ವನ್ನು ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು ಮಾತ್ರ ಮಾಡುವಂಥದ್ದು ಎಂದು 
ಭಾವಿಸಬೇಕಿಲ್ಲ. ರಾಜಕಾರಣಿಯ ಉದ್ಯೋಗವೇ ರಾಜಕಾರಣ ಅರ್ಥಾತ್‌ ರಾಜಕೀಯ. 
ಸದಾ ವರ್ತಮಾನದ ಕುರ್ಚಿಗಾಗಿ ಅದರ ದಾಳಗಳಲ್ಲಿ ಬದುಕು ಮಾಡುವುದು ಅವನ 
ಕೆಲಸ! ಆದರೆ ಸಮಾಜದ ಇತರೆ ಅಂಗಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ದುಡಿಯುತ್ತಿರುವವರು ರಾಜಕೀಯ 
ಮಾಡುವುದು ಸಲ್ಲದು. ತನ್ನ ಪಾಡಿಗೆ ತಾನು ತನಗೆ ವಹಿಸಿದ ಕೆಲಸವನ್ನು ಅಥವಾ 
ತಾನು ಮಾಡುವ ಕೆಲಸವನ್ನು ನಿಷ್ಠೆಯಿ೦ದ ಮಾಡಿದರೆ ಸಾಕು. ಇತರರು ಮಾಡುವ 
“"ರಾಜಕೀಯ'ಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾಗದಂತೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ ಇರಬೇಕಾದದ್ದು ಮಾತ್ರ ಮುಖ್ಯ 
ಅದಕ್ಕೆ ರಾಜಕೀಯ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ಹಠವಾಗಲೀ ಗುರಿಯಾಗಲೀ ಇರಬೇಕಿಲ್ಲ. 


ಜನಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ಖಂಡಿತವಾಗಿ "ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ' ಇರಬೇಕು. ಈ ರಾಜಕೀಯ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಚ್ಚರವನ್ನೂ. ತನ್ನ ಹಕ್ಕು ಕರ್ತವ್ಯಗಳನ್ನೂ ಸದಾ ಜಾಗೃತವಾಗಿರುವಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ತ ತನಗೆ" 3೫೩, pl ಗ ಎಂಥ ರಾಜ್ಯ ಸವನೆ ಬೇಕು, 
ತನ್ನನ್ನಾಳುವ ರಾಜಕಾರಿಣಿ ಹೇಗಿರಬೇಕು; ತನಗಾಗಿ ಸರ್ಕಾರಿ ಯಂತದಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ 
ಮ್‌ ಅಧಿಕಾರಿ, ನೌಕರ ಹೇಗೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡಬೇಕು ಎಂಬ ಅರಿವನ್ನು ಈ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಮೂ ಸುತ್ತದ ಪ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಕೆ ಜಂ ಸಮಾಜವೊಂದರ "ಕನಸನ್ನು 


"ರಾಜಕೀಯ' ಬೇರೆ; "ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಬೇರೆ. ಅವೆರಡೂ ಒಂದೇ ಎಂದು 
ಭ್ರಮಿಸುವುದು ಬೇಡ. ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಇಂದಿನ ರಾಜಕಾರಣದ ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ, ಅಸ್ಥಿರತೆಗೆ 
ನಮ್ಮ ಪ್ರಜೆಗಳಿಗಿರುವ ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಕೊರತೆಯೇ ಕಾರಣ. ಈ ಕೊರತೆ 
ಅಕ್ಷರಸ್ಥ-ಅನಕ್ಷರಸ್ಥರೆಂಬ ಭೇದವಿಲ್ಲದೆ ಎಲ್ಲರನ್ನು ಆವರಿಸಿದೆ. "ರಾಜಕೀಯ' ವರ್ತಮಾನ 
ಬದುಕಿನ ಸುತ್ತವೇ ಸ್ವಾರ್ಥ ಚಕ್ರವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿ ಸುತ್ತದೆ; ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಬದುಕಿನ 
ಭವಿಷ್ಯತ್ತನ್ನು ರೂಪಿಸಲು ಯೋಜನೆ ಮಾಡಿದೆ. `ಬರೀ ರಾಜಕೀಯವನ್ನೇ ಮಾಡುವ 
ನಮ್ಮ ವರ್ತಮಾನದ ರಾಜಕಾರಣಿ ದೇಶದ "ಭವಿಷ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಸ ಕೇವಲ 
ತನ್ನ “ಬಗ್ಗೆ, ತನ್ನ ಕುಟುಂಬದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ ಅವನ ಕಾರ್ಯ| ಆದರೆ ರಾಜಕೀಯ 
ಚಿಂತಕ ದಾರ್ಶನಿಕನಾಗಿರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ; ಅವನೊಬ್ಬ ಸಂತನಂತೆ ಬೆಳಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ನಮ್ಮ ನಡುವೆಯೇ ಬದುಕಿ ಬಾಳಿದ, ನಮ್ಮವರೇ “ಆದ ಗಾಂಧೀಜಿ, ಲೋಹಿಯಾ, 
ಜೆ.ಪಿ. - ಇಂಥ ಅಪರೂಪದ ರಾಜಕೀಯ ದಾರ್ಶನಿಕರು. ಅವರೆಂದಿಗೂ ಅಧಿಕಾರದ 
ಗದ್ದುಗೆಯನ್ನು ಬಯಸಿದವರಲ್ಲ. ತಮ್ಮ ಜೀವಿತದ ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ದೇಶದ ಬಗ್ಗೆ, 
ಸಮು ಏಳಿಗೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತಿಸಿದರು, ಅದರಂತೆ ಬಾಳಿದರು. ಎದ 


ನುಡಿಯಲ್ಲೊಂದಾಗಿ ಬದುಕಿ ಆದರ್ಶವಾದರು. ಇಂಥ ಆದರ್ಶ ಚಿಂತಕರು ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ, ಭಿ 


ಭೌತಿಕವಾಗಿ ತುಳಿದ ಹಾದಿಯನ್ನೂ ವಿಮರ್ಶಾತ್ಮಕವಾಗಿ ನೊಡುತ್ತಲೇ ಸಾಗುವ 
ಮೂಲಕ ನಾವು ನಮ್ಮ ರಾಜಕೀಯ" ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು "ಜಾಗ ತಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. 
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೩೮/ ರಾಜಕೀಯ - ರಾಜಕೀಯ 


೧೮. ಮುಕ್ತಿ 


ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಜನ್ಮಾಂತರ ಕಲ್ಪನೆಗಳಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆಯಿದೆ; ಆತ್ಮ ಸದಾ ಮುಕ್ತಿಯ 
ಶೋಧದಲ್ಲಿದ್ದು, ತೊಳಲಾಟ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಸಾಗುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಯಾವುದೋ 
ಒ೦ದು ಶುಭ್ರ "ಘಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಅದು ಮುಕ್ತಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಆ ಮುಕ್ತಿ ಸಿಗಬೇಕಾದರೆ ಅನೇಕ 
ಯೋನಿಗಳಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿ ಭಂಗ ಪಡಬೆಣಾಗುತ್ತದೆ. ಅನೇಕ ಜನಗಳ. ಪುಣ್ಯ ಅಥವಾ 
ಸಾಧನೆಯ ಫಲದಿಂದ ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಭವದಿಂದ ಮುಕ್ತಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ದ "ನಂಬಿಕೆಗೆ 
ಯಾವುದೇ ವೈಚಾರಿಕ, ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಆಧಾರಗಳಿಲ್ಲ; ನಂಬಿಕೆಯೊಂಡೇ ಆಧಾರ. ಇದರ 
ಆಧಾರದ ಕಃ ಇ ಲೋಕಗಳ ಕಲ್ಪನೆ; ಆ ಮೂಲಕ ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳ 
ಕಲ್ಪನೆ ಬೆಳೆದು ಬಂದಿದೆ. ಗೊತ್ತಿಲ್ಲದರ ಬಗ್ಗೆ ಮಾನವನಿಗೆ ಇರುವ ನಿರಂತರ 
ಕುತೂಹಲವನ್ನು ತಣಿಸಲು ಶಾಸ್ತ್ರ ಪುರಾಣಗಳು ಬರೆದಿಟ್ಟಿರುವ ಗ್ರಂಥಗಳು ಈ 
ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟವ. ಶ್ರದ್ಧಾವಂತ “ಮನಸ್ಸು ಪ್ರಶ್ನೆಮಾಡದೆ ಭಯಭಕ್ತಿಗಳಿಂದ ನಂಬಿ 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದೆ. 


ಆತ್ಮದ ಅಂತಿಮ ನಿಲುಗಡೆಯ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಮುಕ್ತಿ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಕೈವಲ್ಯಸ್ಥಿತಿ, 
ನಿರ್ವಾಣ ಸ್ಥಿತಿ, ಮೋಕ್ಷ ಎಂದೆಲ್ಲಾ ಇದನ್ನು ಕರೆದು, ಇದು ಆತ್ಮದ ಶಾಂತ ಸ್ಥಿತಿಯೆಂದೂ, 
ಅದು ಶೂನ್ಯವೆಂದೂ "ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಶೂನ್ಯ ವೆಂದರೆ ಏನೂ ಇಲ್ಲದ್ದು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಒಳಗೊಂಡಿರುವುದು. ಇದು ಕೈವಲ್ಯಸ್ಥಿತಿ ಆದರೆ ಈ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಂಡು 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಮತ್ತೊಂದರ್ಥದಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತಿ ಎಂದರೆ ಬಿಡುಗಡೆ. ದೇಹ 
ಬ ಢಗ ಲೋಕಬಂಧನದಿಂದ ಆತ್ಮದ ಬಿಡುಗಡೆ; ರ Ni 
ಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ ಸಾವು! ಪ್ರತಿ ಹುಟ್ಟಿಗೂ ಸ ಸಾವು ಅನಿವಾರ್ಯವೆಂಬ ಸ ಸತ್ಯವನ್ನು 
ತತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಸಂಕೀರ್ಣಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ, ಅದರ ೫ನ 'ಜೀವಿ'ಯ 
ಸಾವು ಅಂತ್ಯವಲ್ಲ; ಅದು ದೇಹದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ ಅಷ್ಟೆ ವಿಮೋಚನೆಗಾಗಿ ಮತ್ತೊಂದು 
ಜನ್ಮವನ್ನು, ಮತ್ತೊಂದು ದೇಹವನ್ನು ಶೋಧಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ನಿರಂತರ ಶೋಧದ ಅ೦ತಿಮ 
ಹಂತದ ಸ್ಮಿತಿಯೇ ಮುಕ್ತಿ. ಹಾಗಾದರೆ ಆತ್ಮದ ಅಂತಿಮ ಗುರಿಯೇನು? 


ಆತ್ಮದ ಅಂತಿಮ ಗುರಿ ಬಹ್ಮ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ. ಒಮ್ಮೆ ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಬಹ್ಮ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರವಾಯಿತೆಂದರೆ 
ಆಗ ಅದು "ಮುಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಬ್ರಹ್ನವೆಂದರೇನು? ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟು 
ಸಾವಿಲ್ಲದ ಅನಾದ್ಕ ಅನಂತವಾದ ಒಂದು ತತ್ವವಿದೆಯೆಂದು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಈ ತತ್ವವನ್ನೇ 
ಬ್ರಹ್ಮವಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಈ ಬಹ್ಮನ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಯಾರವಾಯಿತೆಂದರೆ ಮುಕ್ತಿ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಯಿತೆಂದರ್ಥ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೩೯ 


ಮಾನವ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕೇವಲ ತನ್ನ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ ಆಲೋಚಿಸಿದಾಗ ಇಂಥ 
ತತ್ವಗಳು ಜನ್ಮ ತಾಳುತ್ತವೆ. ತನ್ನ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಬಗ್ಗೆ. ತನ್ನ ಸಾವಿನ ನಂತರದ ಗಮ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ 
ಚಿಂತಿಸುವ ಬದಲು ಬದುಕಿನ ವಾಸ್ತವದ ಬಗ್ಗೆ, ಅವುಗಳ ನಡುವಿನ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ 
ಚಿಂತಿಸುವುದು ಸೂಕ್ತ. ಏಕೆಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯ ಗಮ್ಯವಾದ ಮತ್ತು ವಿವೇಚನೆಗೆ ನಿಲುಕುವ 
ಈ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳಿವೆ. ಬಡತನದಂಥ 
ಕೂರಿಗೆ ಮುಕ್ತಿ "ಸಿಗ'ಬೇಕಾಗಿದೆ; ಮೋಸ ವಂಚನೆ ಸ್ವಾರ್ಥಕ್ರಿಯೆಗಳು ಅಂತ್ಯವಾಗಬೇಕಿದೆ. 
ವರ್ಗಜಾತಿಗಳ ಹಿಡಿತದಿಂದ ಮಾನವತೆ ಮುಕ್ತಿ ಕಾಣಬೇಕಿದೆ. 


ಇಂಥ ನೂರಾರು ಅಸಮಾನತೆಗಳಿಂದ ನರಳುತ್ತಿರುವ ಸಮಾಜ ಶಾಂತತೆಯ 
ನಗುವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಬೇಕಾದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿ "ಮುಕ್ತಿ' ಕಾಣುವ ಕನಸು ಕಂಡರೆ 
ಪ್ರಯೋಜನವಾಗದು. ಆ "ಮುಕ್ತಿ' ಒಂದು ಕಲ್ಪನೆಯ ಕೂಸು. ಅದರ ಬೆನ್ನುಬಿದ್ದು 
ಕಣ್ಮುಂದೆ ಚಾಚಿಕೊಂಡಿರುವ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಲಕ್ಷಿಸುವುದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಮೊದಲು 
ಸಮಾಜ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ; ಅನಂತರ ತನಗೆ ತಾನೇ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವಿಯಾಗಿ 
ಅರಳುತ್ತಾನೆ. 


೨೦-೧೦-೨೦೦೫ 


೪೦/ ಮುಕ್ತಿ 


೧೯. ನಿರಾಕರಣೆ 


“ನಿರಾಕರಣ'ವೆ೦ದರೆ ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವುದು, ನಿವಾರಿಸುವುದು, ಹೋಗಲಾಡಿಸುವುದು 
ಎಂಬೆಲ್ಲ ಅರ್ಥಗಳಿವೆ, ಈ ಅರ್ಥಗಳೆಲ್ಲವೂ ಲೌಕಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯವ್ಯವಹಾರ 
ಪ್ರಕೃತಿಯ ಮೇಲೆ ಒತ್ತು ನೀಡುತ್ತವೆ. ಲೌಕಿಕ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಸುನ 
ಜಾ ಸಂಘರ್ಷ, "ವಾದವಿವಾದ, ಆರೋಪ ಪ್ರತ್ಯಾರೋಪಗಳ ' ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಈ ಅರ್ಥಗಳು ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತವೆ. ಈ ಅರ್ಥ ಸಂದರ್ಭಗಳ ಗುರಿ ಸತ್ಯಶೋಧದ 
ಹಂತವೇ ಟ್ರಗಿರಬೇಕಂದೇನು' ಇಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ಸಮರ್ಥಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಅಥವಾ ಗೆಲ್ಲುವ ಉದ್ದೇಶವೇ ಮುಖ್ಯ ವಾಗುತ್ತದೆ. ಬು ನೈತಿಕ ಹಾದಿಯೂ ಆಗಬಹುದು; 
ಆಗದೆಯೂ. ಇರಬಹುದು. 


ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಸಂಸಾರದ ನೆಲೆಯಿಂದ 
ಬಂಧುಬಳಗ, ಆಸ್ಲಿ ಸಂಪತ್ತು, ಅಧಾರ: "ಸಾಮಾಜಿಕ ನೆಲೆಯಿಂದ ಅಂತಸ್ತು, 
ಮಾನಮರ್ಯಾದೆ `ಬಗೆ ಕಟ್ಟಿತೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಸಾಗಿ, ಅವುಗಳ ಬಂಧದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗುತ್ತಾನೆ. 
ಅವುಗಳ ಹಿಡಿತ ಎಷ್ಟು ಬಿಗಿಯೆಂದರೆ. ಮಾಯಾ ಮೋಹ ಸರಪಳಿಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ 
ಸೆರೆಯೆಂದು ಬಗೆಯದೆ, ಅದನ್ನೇ ಬಲವಾಗಿ ಪ್ರೀತಿಸುವ ಮನೋಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ಬ೦ದು ನಿಲ್ಲುವ ಪರಿಯದು. ಇದು ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಅವನಿಗರಿವಿಲ್ಲದಂತೆ ಅಹಂಕಾರದ 
ನೆಲೆಗೆ ತ೦ದು ನಿಲ್ಲಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಅಹ೦ಕಾರ ಅವನ ಚಲನೆಯನ್ನು ನೈತಿಕ-ಅನೈತಿಕ 
ಪರಿಶ್ರಮದ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಕುರುಡಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಆಗ ಸಾಮಾಜಿಕ ಒಳಿತನ ಅವನ 
ಅಂತರ್‌ದೃಸ್ಟಿಗೆ ಪೊರೆ ಬೆಳೆದು ಅವನು ದರ್ಪದಿಂದ ವರ್ತಿಸಲು ತೊಡಗುತ್ತಾನೆ. 
ತಾನೇ ಅಂತಿಮ ಎಂಬ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಮಾನವೀಯ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಭಿನ್ನವಾದ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸತೊಡಗುತ್ತಾನೆ. 


ಆದರೆ "ನಿರಾಕರಣ'ಕ್ಕೆ ಮತ್ತೊಂದು ಆಯಾಮದ ಅರ್ಥವೂ ಇದೆ. ಬಿಡುವುದು, 
ತ್ಯಜಿಸುವುದು ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಅದರ ಸ್ವರೂಪ ವಿಸ್ತರಿಸುತ್ತದೆ; ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಪರಿಧಿಗೆ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಈ ಅರ್ಥದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುವುದು ಮಾನವನ ಗುರಿಯಾಗಿರಬೇಕು. 
ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಸಾಗಿ, ಬದುಕಿನ ಯಾವುದೋ ಒಂದು ಸಾರ್ಥಕ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುವ ಎಲ್ಲಾ ಬಂಧನಗಳನ್ನು ಕಳಚುವ, ತ್ಯಜಿಸುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಗೆ “ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಬರಬೇಕು. ವ್ಯವಹಾರ "ಜಗತ್ತಿನ ಆಸಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಮತ್ತೊಂದು ಮಜಲಿಗೆ ಒಯ್ಯ ಬೇಕು. 
ಸಂಸಾರ ಕಟ್ಟಿದ ಮೇಲೆ ಆ ಸಂಸಾರದ ಅರಗಿರಬಾನೆದು: ಅಧಿಕಾರ ಅನುಭವಿಸಿದ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆಸ 


ಮೇಲೆ ಆ ಅಧಿಕಾರದ ವಾಸನೆ ಇರಬಾರದು. ಹೊಸ ಚಿಗುರಿಗೆ ಅವಕಾಶ ನೀಡಿ 
ಪಕ್ಕಕ್ಕೆ ನಿಂತು ಬದುಕನ್ನು ನಿರ್ಮಮಕಾರದಿಂದ ನೊಡುವುದನ್ನು ಕಲಿಯಬೇಕು. ಆಗ 
ಸಂಸಾರಿಕ ಬೆಲೆಯಿಂದ, ಲೌಕಿಕ ಆಸಕ್ತಿ ನೆಲೆಯಿಂದ ಆಚೆಗಿನ ಸಮಸ್ತ ಜೀವ ಜಗತ್ತಿನ 
ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಪ್ರೀತಿ ಪ್ರಪಂಚವೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಈ 
ಪ್ರೀತಿ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ; ಎಲ್ಲರೂ ಒ೦ದೇ. ಅಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಥಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ. 
ನಮ್ಮ ಯಷಿಮುನಿಗಳು; ಬುದ್ಧ ಬಸವ ಗಾಂಧಿ ಅಂತವರು. ಹಿತವನ್ನು 
ಅಪಿಕೊಂಡು ಸ್ವ-ಬದುಕನ್ನು “ನಿರಾಕರಿಸಿದವರು. ಅದೊಂದು ಬಗೆಯ ನಿಜಪಕ್ಷ 
ನಿರಾಕಾರಣ. ಸಮಾಜವನ್ನು ಸಹಾರ ಮಾಡಿಕೊ೦ಡವನ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಥವಿರುವುದಿಲ್ಲ 
ಅಹಂಕಾರ ಮೋಹ ಮಮಕಾರಗಳಿಗೆ ಅಲ್ಲಿ ಸ್ಥಳವಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನೇ ಕನ್ನಡದ ಕವಿಯೊಬ್ಬನು 
“ವಿವೇಕ ಜ್ಞಾನ ದೀಪದಲಿ ಶೋಕ ಮೋಹ ಮಹಾಂಧಕಾರ ನಿರಾಕರಣ” ಸ್ಥಿತಿಯೆಂದು 
ಕರೆಯುತ್ತಾನೆ. 


೦೩-೧೧-೨೦೦೫ 


೪೨ / ನಿರಾಕರಣೆ 


೨೦. ಬೀಜದೊಳಗಿನ ಜೀವ 


ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಜಡವೆಂಬುದಿಲ್ಲ. ಜಡತೆ ಸಾವಿನ ಪ್ರತೀಕ. ಸೃಷ್ಟಿಗೊ೦ಡ ಸಮಸ್ತ ಸವೂ 
ಸಾಯುತ್ತದೆ ಎಂಬುದು ಸತ್ಯವಾದರೂ, ಒಂದರ್ಥದಲ್ಲಿ ಅದು ಸಾವಲ್ಲ. ಅದು ಸಾಯುವ 
ಮುನ್ನ 'ತನ್ನ ೦ತಿರುವ ಪ್ರತಿ ಜೀವಿಗೆ ಜೀವ ಕೊಟ್ಟು ಸಾರ್ಥಕ ಅಂತ್ಯ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ಸ್ಥಾವರವಾಗಿ ನಿಂತಿರುವ ಮರಗಿಡ ಬಳ್ಳಿಗಳ ಕೊಂಬೆಯ ಎಲೆಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಿ: 
ತುದಿಯ ಚಿಗುರಿಗೆ ಬುಡದ ಎಲೆ ತಾವು ಕಲ್ಪಸಿ ಜಾಗ ಖಾಲಿ ಮಾಡಲು ಬಯಸುತ್ತದೆ; 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಆಹಾರ ಕಡಿಮೆ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಹಣ್ಣಾಗುತ್ತದೆ. ಅಜ್ಜ ಅಜ್ಜಿಯರು ಮೊಮ್ಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಜಡ ಸುಖದಿಂದ ಅಂತ್ಯ "ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳು. ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ 
ಮರಿಗಳನ್ನು ಸಾಕುತ್ತವೆ; ಸ್ವತಂತ್ರ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಅಣಿಗೊಳಿಸುತ್ತವೆ. ಇಲ್ಲೆಲ್ಲ 
ಜೀವ ಜಗತ್ತಿನ ನಿರಂತರೆಯಲ್ಲಿ ಸಾವನ್ನು ಗೆಲ್ಲುವ ಪ್ರಯತ್ನವೇ ನಿಗೂಢವಾಗಿ 
ನಡೆದಿರುತ್ತದೆ. ನಾನು ಸತ್ತರೇನು, ಆದರೆ ನನ್ನಂತಹ ಜೀವಿಗಳು ನನ್ನದೇ ಅಂಶದ 
ಜೀವಿಗಳು ನನ್ನ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳಂತೆ ಬಾಳು ಸಾಗಿಸುತ್ತವೆ ಎಂಬ ಛಲದಲ್ಲಿ ಸ್ನ ಸೃಷ್ಟಿ ಸಂಕುಲ 
ಮುಂದುವರೆಯುತ್ತದೆ. 


ಆ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಜೀವವಿಲ್ಲದ ಯಾವ ಅಂಶವೂ 
ಪಕೃತಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. "ಅಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ರಹಸ್ಯದಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಜೀವಿ ಮತ್ತೊಂದು ಜೀವಿಯ ವಿರುದ್ಧ. ಪ್ರತಿ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಹೋರಾಡುತ್ತಾ. ಪರಸ್ಪರ 
ಆಹಾರವಾಗುತ್ತಾ, ಬದುಕಿನ ನಿರಂತರತೆಗೆ ಪೂರಕವಾಗುತ್ತಾ ಸಾಗಿರುವುದನ್ನು 
ಕಾಣಬಹುದು. "ಮೇಲ್ನೊ ಟಕ್ಕೆ ಪರಸ್ಪರ ಆಹಾರವಾಗುವ ಕ್ರಯೆಯಲ್ಲಿ ನತ 
ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಭಕ್ಷಿಸುವ, ನಾತಮಾಜವ ಕ್ರಿಯೆಯಂತೆ ಕಂಡರೂ ಅದು ಕ್ರೌರ್ಯವಲ್ಲ. 
ಅದು "ಪ್ರತಿ ಜೀವಿ 'ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಸಬಲತೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಉಳಿಸಿಕೂಳ್ಳುವ 'ಗೂಢವಿದೆ. 
ಜಿಂಕೆಗಳಲ್ಲಿ ದುರ್ಬಲ ಜಿಂಕೆ ಸಿಂಹಕ್ಕೆ ಆಹಾರವಾಗುತ್ತದೆ; ದುರ್ಬಲಗೊಂಡ ಸಿಂಹ 
ಗುಂಪಿನಿಂದ ಹೊರಹಾಕಲ್ಪಟ್ಟು ಸಾಯುತ್ತದೆ; ದುರ್ಬಲ, ಶಕ್ತಹೀನ ಬೀಜಗಳು 
ಮೊಳಕೆಯೊಡೆದರೂ ಒಳ್ಳೆಯ ಸಸಿಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ; ಫಲ ನೀಡುವ ಶಕ್ತಿ ಪಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಬಲತೆ-ಸಮೃದ್ಧ ಶಕ್ತಿ ಪಡೆದಿರುವುದು ಮಾತ್ರ ತನ್ನ ಮುಂದಿನ 
ಸ೦ತತಿಯನ್ನು ಸಮರ್ಥವಾಗಿ ಆರೋಗ್ಯಕರವಾಗಿ ಮುಂದುವರಿಸಬಲ್ಲುದೆಂಬ 
ಅಗೋಚರ ಸತ್ಯ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿರುವುದು ಗೋಚರಿಸುತ್ತದೆ. ಪ್ರಕೃತಿ ತಾಯಿಯ ಮಕ್ಕಳಲ್ಲಿ 
: ರೂಢಿಯಲ್ಲಿರುವ ಆಹಾರ ಸರಪಳಿಯನ್ನು ಗಮನಿಸಿದರೆ ಪರಸ್ಪರ ನೇರವಾಗಿ ಅಥವಾ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೪೩ 


ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ತಿಂದು ಬದುಕುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಅತ್ಯಂತ ಸಹಜವಂಬುದು ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. 


ಈ ಅಂಶವು ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸಕಲ ನೂರೆಂಟು ಜೀವ ಸಂಕುಲಗಳಲ್ಲವೂ 
ಜೀವಭಕ್ಷಕಗಳೆ೦ಬುದನ್ನು ಪುಷ್ಟಿಕರಿಸುತ್ತದೆ. ನೇರವಾಗಿ ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದು 
ತಿನ್ನುವ ಜೀವಿಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಮಾಂಸಾಹಾರಿಗಳೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗದು. ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ 
ಸ್ಥಾವರ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿರುವ ಹುಲ್ಲು ಮರಗಿಡಗಳ೦ಥ ಸಸ್ಮಜೀವಜಗತ್ತು ಕೂಡ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ 
ಜಂಗಮಸ್ಸಿತಿಯ ಅನೇಕ ಪ್ರಾಣಿಪಕ್ಷಿಗಳ ಶವದ ಕೊಳೆತ ದೇಹ ರಸವನ್ನು ಹೀರಿ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತವೆ; ಹೂ ಹಣ್ಣು ಕಾಳುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಮಾನವರಿಗೆ ಆಹಾರ ನೀಡುತ್ತವೆ. 
ನಾವು ಕೇವಲ ಸಸ್ಯಹಾರಿಗಳಂದು ಭ್ರಮಿಸುವ ಮಾನವರು ಕೂಡ ಅವನ್ನು ತಿಂದು 
ತೃಪ್ತಿ ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ನಾವು ತಿನ್ನುವ ಸಸ್ಯವೂ ಕೂಡ ನಮ್ಮಂತಯೇ ಆಹಾರ ಸೇವಿಸುವ, 
ಉಸಿರಾಡುವ, ಮಿಥುನಕ್ರಿಯೆ ನಡೆಸುವ, ಜೀವ ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಜೀವಿಯೆಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು 
ನಾವು ಮರೆತಿರುತ್ತೇವೆ, ಅಷ್ಟೇ, 

ಸಸ್ಯದ ಬೀಜಗಳು ಸರಿಯಾದ ನೀರು, ಶಾಖ, ಮಣ್ಣುಗಳಿಗಾಗಿ ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳು 
ಕಾದು ಮೊಳಕೆಯೊಡೆದು ಸಂತತಿಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ 
ಸಫಲವಾಗುತ್ತವೆಯೆಂಬ ಸತ್ಯ ನಮಗೆ ಅರ್ಥವಾದರೆ "ಬೀಜದೊಳಗಿನ ಜೀವ' ನಮಗೆ 
ಸೋದರ ಸೃಷ್ಟಿಯಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಮನುಷ್ಯ ಬೀಜ ಶಕ್ತಿಗಿ೦ತ ಅತ್ಯಂತ ಸಬಲವಾದ 
ಬೀಜ ಶಕ್ತಿಗಳು ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿವೆ ಎಂಬುದು ಗೊತ್ತಾದಾಗ ನಮ್ಮ ಹೃದಯ ಬೆಚ್ಚಗಾಗುತ್ತದೆ. 


೧೭-೧೧-೨೦೦೫ 


೪೪ / ಬೀಜದೊಳಗಿನ ಜೀವ 


೨೧. ಗುಡಿಸಲು-ಪ್ರೀತಿ 


ಪ್ರೀತಿಯು ಅಕ್ಷರಸ್ಥರಿಗೆ, ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಮೀಸಲಾದುದಲ್ಲ. ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳು, 
ಬಡವರು, ಕ್ರಾಂತಿಕಾರರು ಎಲ್ಲರೂ ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳು ತಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಮುದ್ದು ಮಾಡುತ್ತವೆ; ಸ೦ಗಾತಿಗಳನ್ನು ಒಲುಮೆಯಿ೦ದ ಮೋಹಿಸಿ ನರ್ತಿಸುತ್ತವೆ. 
ಅ೦ದಮೇಲೆ ಒಲುಮೆ ಮದ್ದನ್ನು ಅರೆದು ಕುಡಿದಿರುವ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತ ಮಾನವ ಕೌಟುಂಬಿಕ 
ವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಪ್ರೀತಿ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿರುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ಸುಖದ 
ನೆಲೆಗಳನ್ನು ಕೌಟುಂಬಿಕ ವೃತ್ತದಲ್ಲಿ ಕ೦ಡುಕೊಳ್ಳಲು ಹೆಣಗುತ್ತಾನೆ. ಕುಟುಂಬದ ಸದಸ್ಯರ 
ನಗುವನ್ನು ಅರಳಿಸಲು ನಡೆಸುವ ತನ್ನ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಸುಖದ ಸಾಫಲ್ಯವನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. 


ಆದರೆ ಒಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಸುಳ್ಳು ಕಲ್ಪನೆಯಿದೆ; ಗುಡಿಸಲಲ್ಲಿ ವಾಸಿಸುವ ಬಡವ 
ಪ್ರೀತಿ ಮಾಡಲಾರ; ನಗುವನ್ನು ಅರಳಿಸಲೊಲ್ಲ. ಜೀವನದ ಕಷ್ಟಕಾರ್ಪಣ್ಯಗಳ ಸರಪಳಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಿಲುಕಿ ಬಳಲುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ದೈನಂದಿನ ಹೊಟ್ಟೆ ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ತುಂಬಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಶ್ರಮದಲ್ಲೇ ಮುಳುಗುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ಕಟುವಾಸ್ತವ ಹೋರಾಟದಲ್ಲೇ ಮುಳುಗೇಳುವ 
ಅವನಲ್ಲಿ ಪ್ರೀತಿ ಮೂಡುವುದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ಇದು ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಒಂದು 
ಜೀವನಶೈ ಲಿಯೆಂದು ತಿಳಿದವರು. ಅದನ್ನು ಹೊರಗಿನಿಂದ ಮೈಮನಗಳ ಅಂತರಂಗಕ್ಕೆ 
Cs ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು HAS ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುವ ರೀತಿ. ಆದರೆ ಪ್ರೀತಿಗೆ 
ವರ್ಗದ ತಾರತಮೃವಿಲ್ಲ; ಬಡವರ ಬಗ್ಗೆ ಅದಕ್ಕೆ ಪಕ್ಷಪಾತವಿಲ್ಲ. ಕೇವಲ ಅದು 
ಅಕ್ಷರಸ್ಥರನ್ನು ಮಾತ್ರ 'ಮೋಹಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಪ್ರೀತಿ ಬದುಕಿನ ಸಹಜ ಶೈಲಿ ಮನಸ್ಸುಗಳಲ್ಲಿ 
ಮೂಡಿ ಅಲ್ಲೇ ಮನೆ ಮಾಡಿ ಹೃದಯಗಳನ್ನು ಬೆಸೆಯುವ ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲ ತತ್ವ. ಈ ತತ್ವ 
ಜೀವಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸದಾ ಜೀವಂತವಾಗಿರುವುದರಿಂದಲೇ ಮಾನವತೆಗೆ ಧಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗಲೆಲ್ಲಾ 
ಮಾನವ ಹೃದಯ ಸದಾ ಮಿಡಿಯುತ್ತಾ ಬಂದಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮಾನವ ನಿರ್ಮಿತ 
ವಿಕಲಗಳು-ಪಕೃತಿ ಸಹಜ ಪ್ರಕೋಪಗಳು ಸಂಭವಿಸಿದಾಗಲೆಲ್ಲಾ ಇಡೀ ಜಗಹೃದಯಗಳು 
ಒಂದಾಗಿ ಮಿಡಿಯುವುದನ್ನು ನಾವು ಕಂಡಾಗಲೆಲ್ಲಾ ಪ್ರೀತಿಗೆ ಜಾತಿ, ಕುಲ, ವರ್ಗ, 
ಜನಾಂಗಗಳ ಭೇದ ಭಾವವಿಲ್ಲವೆಂಬುದು ಸಾಬೀತಾಗಿದೆ. 


ಬೆಳಗ್ಗಿನಿಂದ ಸಂಜೆಯವರೆಗೆ ದುಡಿದು ಬರುವ ಶ್ರಮಿಕನು ತನ್ನ ಹುಟ್ಟು ಕಂದನ 
ನಗುವಿಗೆ 'ಅರಳುತ್ತಾನೆ; ತನ್ನ ಮಡದಿಯ/ಗಂಡನ ಸೌಂದರ್ಯಕ್ಕೆ ಮೋಹಿತನಾಗುತಾನೆ/ 
ಳೆ, ಪ್ರಕೃತಿ ಸೌಂದರ್ಯಕ್ಕೆ ಸಂದಿಸುತ್ತಾನೆ, 0ಬರೂಣನ್ಸ. ಹಾಸ್ಯ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ; 
ನಗುತ್ತಾನೆ. ನೂರಾರು ಸಾವಿರಾರು ಜನ ಶ್ರಮಿಕರು ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತಿರುವಾಗಲೇ 
ಬಯಲ 3 ಜಿಳೆ/ಲ೫ 


ಕೇಕೆ ಹಾಕಿ ನಗುವುದನ್ನು ನಾವು ಕಂಡಿದ್ದೇವೆ. ಅದು ಬಡವನೆದೆಯ ಸಹಜ ನಗು; 
ತನ್ನ ಸುತ್ತಲಿನ ಜನರನ್ನು "ತೃಪ್ತಿಪಡಿಸಲು ಮುಖವಾಡ ಹಾಕಿ ನಗುವ ಕೃತಕ ನಗುವಲ್ಲ. 
ಇಂಥ ನಗು ಸಮಾಜವನ್ನು ತನ್ನ ದೆಂದು ಸಹಜವಾಗಿ ಪೀತಿಸುವುದರಿಂದ ಬರುವಂಥದ್ದು. 


ಬಡವನು ನಗಲಾರನೆಂದೂ ಪ್ರೀತಿಸಲಾರನೆಂದೂ ಹೇಳುವ ರೀತಿಯಲ್ಲೇ 
ಕ್ರಾಂತಿಕಾರನು ಕೂಡ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿದ್ದಾನೆಂದೂ ಮಾನವ ಸಹಜ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಿಗೆ 
ವಿಮುಖನಾಗಿದ್ದಾನೆಂ ದೂ ಆರೋಪಿಸಲಾಗಿದೆ. ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಿಗೂ 
ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿಗೂ ಒಂದು ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ. ಸಾಮಾನ್ಯನು ತನ್ನ ಸಾಂಸಾರಿಕ ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ಆನಂದವನ್ನು ಕಾಣಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ನೆಲೆಯನ್ನು, ಸಾಂಸಾರಿಕ 
ನೆಲೆಯನ್ನು ಮೀರಿ ನಿಂತಿರುತ್ತಾನೆ. ಸಮಸ್ತ ಬದುಕಿನ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಅರಳಿಸುವ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ನಿರತನಾದ ಅವನಿಗೆ ಒಟ್ಟಂದದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಗುವನ್ನು 
ಕಾಣುವುದರಲ್ಲಿ ಪ್ರೀತಿಯಿದೆ. ಈ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸೌಖ್ಯವಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆಗೆ ಕಾರಣವಾದ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅವನು ವ್ಯಗ್ರನಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಗಂಭೀರನಾಗಿ 
ಗೋಚೆರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಈ ಗಂಭೀರತೆ ಅವನ ಹೊರನೋಟ ಮಾತ್ರ. ಅವನು ಕೂಡ 
ಮನುಷ್ಠನಾದ್ದರಿಂದ ಅವನ ಆಂತರ್ಯ ಮಾನವತೆಯ ಸೆಲೆಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಮಾನವತೆಯ 
ಸಮ ಬದುಕನ್ನು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮೂಡಿಸುವ ಅವನ ಯತ್ನದ ತುಂಬ ಪ್ರೀತಿಯೇ 
ತುಂಬಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿಯ ಉದ್ದೇಶ ರಕ್ತಪಾತವಿಲ್ಲದ, ಕತ್ತಿ ಮದ್ದು 
ಗು೦ಡಿಲ್ಲದ ಪ್ರೀತಿ ತುಂಬಿದ ಬದುಕನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. 


೦೧-೧೨-೨೦೦೫ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


ವಿಚಾರಲಹರಿಯ (ಶಿಕಾಕು) “ಗುಡಿಸಲು-ಪ್ರೀತಿ'ಯಲ್ಲಿ ಮಾನವೀಯತೆಯ ಪರಮ 
ಪವಿತ್ರ ಅಂತರಾಳದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಾದ "ಪ್ರೀತಿಗೆ' ಸೀಮಿತ ಎಲ್ಲೆಗಳಿಲ್ಲ, ಅದು ಎಂದೆಂದಿಗೂ 
ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಪ್ರವಹಿಸುವ ನಿರಾತಂಕವಾಗಿ ಹರಿಯುವ ಪ್ರವಾಹ ಎಂಬುದನ್ನು ಲೇಖಕರು 
ತುಂಬಾ ಸೊಗಸಾಗಿ ಸರಳವಾಗಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


೪೬ / ಗುಡಿಸಲು-ಪ್ರೀತಿ 


೨೨. ಬತವೊಂದೆ ನಿತ್ಯ 


ವಿವಾಹಪೂರ್ವ ಲೈಂಗಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮೌಲ್ಯನಿರ್ಧಾರ ಮಾಡುವುದು 
ಅಷ್ಟು ಸುಲುಭದ ಮಾತಲ್ಲ. ಈ ಸಂಬಂಧ ಕೇವಲ ದೈಹಿಕ ಆಕರ್ಷಣೆಯಿಂದ, 
ಪ್ರವೃ ತಿಯ ವಾಂಛೆಯಿಂದ "ಆಗುತ್ತವೆ ಎ೦ಬ ತೀರ್ಮಾನಕ್ಕೆ ಬ್ರಾ ಮಾನವನ 
ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಬಲ ಪ್ರವ ತ್ತಿಗಳಲ್ಲೊಂದಾದ ಲೈಂಗಿಕತೆ, ಪ್ರೀತಿ, ಮೋಹ ಮುಂತಾದ 
ಡೆ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಬಳ್‌ ಟ್ಟ ಅನುಭವವಾಗುತ್ತದೆ. ಲೈ೦ಗಿಕತೆಯನ್ನು 
"ಪ್ರಾಣಿ ಸಹಜ ಕ್ರಿಯೆ” ಎ೦ದು ಮೂದಲಿಸುವುದು ಕೂಡ ಈಗ ತಪ್ಪಾಗುತ್ತದೆ ಜೀವಜಗತ್ತಿನ 
ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳು ಲೈಂಗಿಕ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಮುಂದಾಗುವ ಮುನ್ನ ಒಂದಲ್ಲಾ. ಒಂದು ಬಗೆಯ 
ಭಾವ ಪ್ರಪಂಚದ "ವೋಡಿಯಲ್ಲಿ ಈಜುತ್ತವೆ, ತೇಲುತ್ತವೆ ಮತ್ತು ಪರಸ್ಪರ ಗೆದ್ದು 
ಒ೦ದುಗೂಡುತ್ತವೆ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಜೀವವಿಜ್ಞಾನ ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. 


ಈ ಬಗೆಯ ವಿವಾಹಪೂರ್ವ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಭಾರತೀಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಒಪ್ಪುತ್ತಿಲ್ಲ, ನಿಜ. ಅದು ಲೈಂಗಿಕ ಸಂಬಂಧ ಮದುವೆಯಾದ ದಂಪತಿಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ 
ಇರುವ ಹಕ್ಕು ಸಾಧಿಸಲೆತ್ಲಿಸುತ್ತದೆ; ಅದರ ಹೊರಗಿನ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಪಾಪವೆಂದು 
ಕರೆಯುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ ದೆ ನೈತಿಕ- ಅನೈತಿಕವೆಂಬ ಮೌಲ್ಯ ರ್ಸ್‌ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಚೆರಿತ್ರೆ- ಪುರಾಣದುದ್ದಕ್ಕೂ ಪ ಕಟ್ಟಳೆಗಳು ಮುರಿದು ಬೀಳುತ್ತಲೇ ಬಂದಿರುವುದು 
ಅತ್ಯಂತ ವಾಸವದ ಸಂಗತಿ. ನಮ್ಮ ಚರಿತ್ರೆ-ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ ವಿವಾಹೇತರ ಸಂಬಂಧಗಳಿಂದ 
ಜನಿಸಿದವರು ಇಂದು ನಮಗೆ "ದೇವರು'ಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ; ಆದರ್ಶವೆನಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಜಗತ್ತಿನ ಬಹುಪಾಲು ಸಮಾಜಗಳಲ್ಲಿ ವಿವಾಹಪೂರ್ವ ಲೈಂಗಿಕ ಸಂಬ೦ಧಗಳನ್ನು 
ತಪ್ಪು ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಮದುವೆಗೆ ಮುನ್ನ ಗಂಡು ಹೆಣ್ಣುಗಳು ತಮ್ಮ ಮೈಮನಗಳ 
ಲಯವನ್ನು ಅರಿತಿರಲಿ ಎಂದು ಹಿರಿಯರೆ ಇಂಥ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಗೌರವಿಸುವುದುಂಟು. 
ಜಗತ್ತಿನ ಬಹುಪಾಲು ಬುಡಕಟ್ಟು ಜನರಲ್ಲಿ ವಿವಾಹ ಸಂಬಂಧ ಸಾಫಲ್ಕದಿಂದ, ಪ್ರಕೃತಿ 
ಸಹಜವಾದ ಇಂಥ ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಸಾವಧಾನ ಚಿತ್ತದಿ೦ದ ಪರಿಭಾವಿಸಿ ಮಾನ್ಯ ಮಾಡುತ್ತಾ 
ಬ೦ದಿರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ನೀತಿಯೊಂದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. 


ಅಂದಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲರೂ, ಯಾವಾಗಲೂ ವಿವಾಹಪೂರ್ವ ಲೈಂಗಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದಿರಬೇಕೆಂದು ವಾದ ಮಂಡಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ. ಒಂದು ಸಾಮಾಜಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ 
ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಮೂಡಿಬಂದಿರುವ ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಇದು ಮಾರಕವಾಗಬಾರದು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೪೭ 


ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಜಾಗ್ಯೃ ತವಾಗಿರಬೇಕು. ಇಂಥ ಸಂಬಂಧಗಳು ಉದ್ದೇಶಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಆಗಿರದೆ, ಸಮಯ ಸಂದರ್ಭ ಭಾವ ಆವೇಗ ಪ್ರೀತಿ ಪ್ರಮಗಳ ಅಂಕೆಯಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸಿದ್ದರೆ, 
ಅದನ್ನು ದೊಡ್ಡ ಅಪರಾಧವೆಂದು ಗುಲ್ಲೆಬ್ಬಿಸುವುದು ಕೂಡ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸ್ವಾಸ್ಥ ವನ್ನು ಹಾಳು ಮಾಡುವ ಅಪರಾಧವೇ ಆಗುತ್ತದೆ. ಭಾರತೀಯ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ಇದು ಲಿಂಗ ತಾರತಮ್ಯದಲ್ಲಿ ಆತಂಕಕಾರಿಯಾಗಿ ಪ್ರಕಾಶಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. 


ನಮ್ಮ ಕವಿ ಸು.ರಂ. ಎಕ್ಕುಂಡಿ “ಜಬಾಲಾ' ಎಂಬ ಅತ್ಯಂತ ಮಧುರವಾದ ಪದ್ಯವನ್ನು 
ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಜಬಾಲ ಫದ ಸ್ವತ೦ತ್ರಮತಿಯುಳ್ಳ ಮಹಿಳೆ; ಅವಳ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ಯತವನ್ನು ಪ್ರಿ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಸ್ಪೀಕರಿಸುವುದಾಗಿತ್ತು ವಿವಾಹ "ಪೂರ್ವ ಎ 2 
ಸತ್ಯಕಾಮವನ್ನು ಪಡೆದವಳು. ಗುರುವಿನ ಬಳಿ ಎದ್ಕೆ ಕಲಿಯಲು ಹೋದ ಸತ್ಯಕಾಮನಿಗೆ 
Ke ನಿನ್ನ ತಂದೆ ಯಾರೆಂದು ಕೇಳುತ್ತಾನೆ. ಸತ್ಯ ತಿಳಿಯಲು ರದ ಮಗನಿಗೆ 
ತಾಯಿ ಹೇಳುವ ಈ ಮಾತು ಇಂದು ನಮಗೆ ಅತ್ಯಂತ ಮುಖ್ಯವಾಗಬೇಕು: “ಎಲ್ಲಿಂದಲೊ 
ಹಾರಿ ಬ೦ದು ಹೂವಿಗೆ ದುಂಬಿ, ಎಲ್ಲಿಂದಲೋ ಪಡೆದ ತನ್ನ ಜೇನು”. ವಿವಾಹಪೂರ್ವ 
ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಜನಿಸಿದ ತಮ್ಮ ಮಗನಿಗೆ ಈ ರೀತಿ ಹೆತ್ತವರು ಹರಸುತ್ತಾರೆ: “ಯತವೆ 
ಹಾಸಿರಲಿ, ಹೊದಿಸಲಿ ಈ ಮಗುವ, ಯತದ ಹೆದ್ದಾರಿಯಲಿ ಸಾಗಿರಲಿ ಜೀವರಥ, 
ಯತವೊಂದೆ ಆಗಿರಲಿ ಇವನ ನಡಿಗೆ”. 


ನೋಡಿ, ಎಂಥ ಉದಾತ್ತ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಅಡಗಿದೆ, ಈ ಪ್ರಸ೦ಗದಲ್ಲಿ. ಪ್ರಕೃತಿ ಸಹಜ ಕ್ರಿಯೆ 


ಸ್‌ ಪು 


ಸಾಮಾಜಿಕ ಗತಿಶೀಲತೆಯಲ್ಲಿ ನಿರೀಕ್ಷಿಸುವುದು ತ ತಸ್ಯ ಸತ್ಯವನ್ನೇ. 


೧೫-೧೨-೨೦೦೫ 


೪೮ / ಯತವೊಂದೆ ನಿತ್ಯ 


೨೩. ಪ್ರಶೆ [ಗಳು ಮತ್ತು ಬರೀ ಪ್ರಶೆ ಗಳು 


ಪ್ರಶ್ನೆ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಸೂಚಕ. ಎಲ್ಲಿ ಕುತೂಹಲವಿರುತ್ತದೋ, ತಿಳಿವಿನ 
ದಾಹವಿರುತ್ತದೋ, ಶಿಶು ಸಹಜ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಿರುತ್ತದೋ, ಶೋಧಕ ಪವ ತಿಯಿರುತ್ತದೋ 
ಅಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಮೂಡುತ್ತವೆ. ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಭಾವಗಳ 
ವಿಕಾಸವಾಗುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಈ ವಿಕಾಸದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅರಿವಿನ ವಿಕಾಸದ ಜೊತೆಗೆ, ಬೌದ್ಧಿಕ 
| ಜಗತ್ತೊಂದರ. ವಿಕಾಸ ಸವೂ ಆಗುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಬಗೆಯ ವಿಕಾಸಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾದ 
ಪ್ರಶೆ ಗಳು ಮೂಡಿಬಂದುದರಿಂದಲೇ ಸಂಸ್ಥತಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ; ನಾಗರೀಕತೆ ಬೆಳೆದಿದೆ; 
ವಿಜ್ಞಾನ-ತಾಂತ್ರಿಕ ಜ್ಞಾನ ಪ್ರಕಾಶಗೊಂಡಿದೆ. ಅಂದರೆ, ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಂದ ಮಾನವ 
ಜಗತ್ತು ಪ್ರಯೋಜನ ಕಂಡಿದೆ ಎಂದಾಯಿತು. ಆದರೆ ಒಂದು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೊಂದರ ಸ್ಥಾಪಿತ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನೇ ಸ್ಥಾವರ ಸತ್ಯವೆಂದು ನಂಬಿದವರು ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಮಾಡುವುದನ್ನು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ; ಸಹಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 


ಸತ್ಯವೆಂಬುದು ಶೋಧದ ಮೂಲಕ ಮತ್ತಷ್ಟು ಎಕಾಸಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆಯೆಂಬ 
ಮನೋಸ್ಥಿತಿಯಿ೦ದ, ನಂಬಿಕೆ ಯಷ್ಟೇ ಮುಖ್ಯವೆಂಬ ನೆಲೆಗೆ ಬಂದವರು ಪ್ರಶೆ ಯನ್ನು 
ತಪ್ಪೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅತಿ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡಿದ ಸಾಕ್ರೆಟೀಸನನು  ಅರೆಹುಚ್ಚನೆಂದರು; 
ಗೆಲಿಲಿಯೋನನ್ನು ಸೆರೆಯಲ್ಲಿಃ ಬರು. "ನಮ್ಮವರೇ ಆದ ಲೋಹಿಯಾ ಮತ್ತು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ರವರನ್ನು ತಲೆ ಕೆಟ್ರವರೆಂದು ಲೇವಡಿ ಮಾಡಿದರು. ಅಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ 
ಅವರು ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಹಾಕಿದ ಪ್ರಶ್ಯೆ ಗಳಿಂದ ತಪ್ಪಿ ಬಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಗಲಿಲ್ಲ. ತನಗರಿವಿಲ್ಲದಂತೆ 
ವರ್ತಮಾನ ಜಗತ್ತು ಶೋಧಗಳಿಗೆ ತೆರೆದುಕೊಂಡಿತು. "ಭಾವಜಗತ್ತು-ವಿಜ್ಞಾನ ಜಗತ್ತು 
ಜನಪರವಾಯಿತು; "ಜನೋಪಯೋಗಿಯಾಯಿತು. 


ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಕೇಳಬೇಕು. ಆದರೆ ಅವು ಸಹಜ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಾಗಿರಬೇಕು. ನಿಜಕ್ಕೂ 
ಉತ್ತರ ಬಯಸುವ, ಜಾನಧಾಷಣ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಾಗಿರಬೇಕು. ಇಂಥ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರಗಳು 
ತೃಪ್ತಿ ಕೊಡದಿದ್ದರೆ. ಉಪ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಬರಬಹುದು; ಮರುಪಶ್ನೆಗಳು ಹುಟ್ಟಬಹುದು. 
ನಮ್ಮೆ ಬುದ್ದಿಭಾವಗಳು ಒಪುವವರೆಗೂ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಸರಮಾಲೆ "ಮುಡುತ್ತಲೇ ಇರುವ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಾಗಬೇಕು. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವ "ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ 
ಸತ್ಯ ನಿಧಾನವಾಗಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತಾ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ತತಿಹವಾದ ಸತ್ಯದ ನೆಲೆಯೊಂದು 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ. ಆದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಗೂಢತೆಯನ್ನು ಶೋಧಿಸುವ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸತ್ಯಗಳು ತೆರೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ: ಕೆಲವು ಅಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತವೆ. 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ! ೪೯ 


ಇಂತಹ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತವೆ. 


ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ ತಲೆಯಲ್ಲಿ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಉತ್ತರವನ್ನು ಬಯಸಿ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರಿಗೆ ಸತ್ಯ ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ; ನಿರೀಕ್ಷೆ ಮುಖ್ಯ “ವಾದ "ಮುಖ್ಯ ಗೆಲ್ಲುವುದು ಮುಖ್ಯ 
ಇಂಥ ಪ್ರಶೆ ಗಳನ್ನು ನಿವಾರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಉತ್ತಮ. ಕೆಲವು ಉತ್ತರ ಸಿಗುವ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಟ. 
ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ ಸಿಕ್ಕೊಡನೆ ಅವು ತೈಪ್ರಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. "ಉದಾ: ಜಾಂ ಏಕೆ 
ಬಿಸಿಯಿದೆ? ವಿದ್ಯುದ್ದೀಪ ಹೇಗೆ ಬೆಳಕು ಚಲ್ಲುತ್ತದೆ?' ಇಲ್ಲಿ ಉತ್ತರ ಸಷ್ಟ ವಾದ 
ವಿವಾದಕ್ಕೆ ಆಸದವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕೆಲವು ಬರೀ ಪ್ರೆ ಗಳಿರುತ್ತವೆ, ಇವು ಉತ್ತರವನ್ನೇ 
ನೀರೀಕ್ಷೆ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ, ಅಥವಾ ಅಂಥ ಉತ್ತರಗಳು ಸ ಸಾಧಿತ ಉತ್ತರಗಳಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಇಂಥ ಪ್ರಶ್ನಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ ನೀಡಿದರೂ ಒಂದೇ, ಬಿಟ್ಟರೂ ಒಂದೇ, ಉದಾ: ಸ್ವರ್ಗ 
ಹೇಗಿರುತ್ತದೆ? ನರಕ ಹೇಗಿರುತ್ತದೆ? ಶಿವನು ಎಷ್ಟು ಗ್ರಾಂ ವಿಷ ಕುಡಿದಿದ್ದ? ವಿವೇಕಾನಂದ 
ಸತ್ತು ಈಗ ಏನಾಗಿದ್ದಾನೆ? ಹುಣಸೇಮರದಲ್ಲಿ ಎಷು ) ದೆವ್ವಗಳಿವೆ? ಇಂಥ ಅಸಂಬದ್ಧ 
ಬರೀ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು 'ಮೌಢ್ಯ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಕಲನೆಯ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ವಿಸ್ತರಿಸಬಹುದೇ 
ವಿನಾ ಧೆ ಜ್ಞಾನವನ್ನಲ್ಪ ಇಂಥ ಅಸಂಬದ್ಧ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಜನರ ; ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಹೆಚ್ಚಿಸಿ ಬೌದ್ದಿಕ 'ಶೋಷ ಣೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾ ಬಂದಿರುವುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. 


ಆದರೆ ಸಹಜ ಪ್ರಶ್ನಗಳು ನಮ್ಮನ್ನು ಸದಾ ಚಲನಶೀಲರನ್ನಾಗಿಡುತ್ತವೆ. ಎಂಥ 
ಒತ್ತಡಗಳನ್ನು, ಸವಾಲುಗಳನ್ನು ಹೆದರದೆ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ, ಉತ್ತರವನ್ನು ಶೋಧಿಸುತ್ತಾ 
ಜಗತ್ತನ್ನು ಬೆಳಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. 


೨೯-೧೨-೨೦೦೫ 


ಚ 
ಲಂ 
ಭಿ 


( 


“ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಮತ್ತು ಬರೀ ಪ್ರಶೆ ಗಳು” ಮಾನವನ ಅಸ್ಪತ್ವ ಮತ್ತು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಗಳೆರಡನ್ನು 
ತಳಿಯುಡ ಮೌಖಿಕ ಮಾಪನಗಳು. ಪ್ರಶ್ನೆಗಳ ಮತ್ತು” ಬರೀ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳ ಮೂಲ 
ಸಾರವನ್ನು ವೈಚಾರಿಕ ಮತ್ತು ವಾಸ್ತವ ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ ಸೂಕ್ಷ ಹಾಗಿ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ ಮಾಡಿ 
ಸಂವೇದನಾತ್ಮಕ ಸರಹದ್ದುಗಳನ್ನು 'ಗುರುತಿಸಿಕೊಟ್ಟ "ಶಿಕಾಕು'ರವರ ವಿಚಾರ ಲಹರಿ . 
ಮಾತುಗಳು ಮನಸ್ಸು ಮನ, ಕಟ್ಟುವ ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಪ್ರೇರಣೆ ನೀಡುವಂತಿತ್ತು. 


ವಿಚಾರ ಲಹರಿಯಲ್ಲಿ ಮೂಡಿ ಬರುವ ಚಿಂತನಾರ್ಹ ಶಬ್ದ ಸಂಸ್ಕಾರ ನಮ್ಮ 
ಸಾಮಾಜಿಕ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ನೆಲೆಗಳನ್ನು ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಾಗಿವೆ. ಬೌತಿಕ 
ಭ್ರಮಾಲೋಕಕ್ಕೆ ವಟಾರ ಲಹರಿ ದಿವ್ಯ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ನೀಡುತ್ತಿದೆ. 


-ಸಿರಾ ರಮೇಶ್‌ ರಾಠೋಡ್‌, ಚಂಗಾವರ 


೫೦ / ಪಶ್ನೆಗಳು ಮತ್ತು ಬರೀ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು 


೨೪. ಭೂತವಾದಿ-ವಿಚಾರವಾದಿ 


ಭೂತವಾದಿಯನ್ನು ಇಂದು ಮೂಲಭೂತವಾದಿಯೆಂದು ಒತ್ತು ಕೊಟ್ಟು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಭೂತವಾದದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳು ಮತ್ತು ಮಂದಗಾಮಿಗಳು ಇಂದು 
ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಧಾರ್ಮಿಕ ನಿಯಮಗಳನು ತತ್ವಗಳನ್ನು 
TELS ಮರೆತಿರುವುದೇ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೆ ಟಾ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಎಲ್ಲ ಸಮಸ್ಯಗಳಿಗೆ ತಂತಮ್ಮ ಧಾರ್ಮಿಕತೆಯ ಅನುಸರಣ ಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಪರಿಹಾರವಿದೆಯನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು 
ಬೆಸೆದುಕೊಂಡಿವೆಯೆಂದು ಉಪದೇಶಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಧರ್ಮದ ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುತ್ತಾರೆ; ವರ್ತಮಾನದ ತಿಳಿವು, ವಿಜ್ಞಾನದ ಅರಿವುಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ರಕ್ಕೆ 
ದೊಡ್ಡ ಆತಂಕಗಳಂದು ತಿಳಿದು, ಅವುಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಸಮರ ಸಾರುತ್ತಾರೆ. ಶ್ರ 
ಬೌದ್ಧಿಕ ಸಂವಾದದ ಬದಲು ಹಲ್ಲೆಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ, ರಕ್ತದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಇಂದು 
ವಿಸ್ತರಿಸುವುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. 


ಒಂದು ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಗೊ೦ಡ ಮತ ಧರ್ಮಗಳು ಮತ್ತು ಅವು 
ಬೋಧಿಸುವ ತತ್ವಗಳು ಸಾರ್ವಕಾಲಿಕ ಅನುಕರಣಯೋಗ್ಯ ತತ್ವಗಳಾಗಿರಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲವೆಂಬ ಸರಳ ತತ್ವವನ್ನು ಭೂತವಾದಿಗಳು ಗು ಅವು ಇಂದಿನ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಸಮಾನತೆ, ಲಿ೦ಗ ತಾರತಮ್ಯಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಮಾಡಿರುವುದನ್ನು 
ವಾಸ್ತವ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಿದ್ಧವಿಲ್ಲದೆ, ಅವುಗಳ ಹ! ತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮತ್ತು ಸಾಪಿತ "ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಪ್ರಶ್ನ ಮಾಡುವವರನ್ನು ಧರ್ಮದ್ರೋಹಿಗಳು, 
ಸಮಾಜ ದ್ರೋಹಿಗಳೆಂದು ಕರೆದು ಯುದ್ಧ ಸ ಸಾರುತ್ತಾರೆ. ಇವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ವರ್ತಮಾನದ 
ಬದುಕು ಹಿಮ್ಮುಖವಾಗಿ ಸ ಸಾಗಿದರೆ ಸುಖ ನೆಮ್ಮದಿ ಲಭ ವಾಗುತ್ತದೆ. ಬೌದ್ಧಿಕ ಹಾಗೂ 


ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿಕಾಸ ಇವರಿಗೆ ಒಗ್ಗದು! 


ಈ ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳ ಎರುದ್ಧ ಸದಾ ಬೌದ್ದಿಕ ಸಮರ ನಡೆಸುವ 
ವಿಚಾರವಾದಿಗಳು ಎಲ್ಲಾ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲೂ ಎಲ್ಲಾ ಕಾಲಘಟ್ಟಗಳಲ್ಲೂ 
ಇದ್ದರು, ಇದ್ದಾರೆ. ಇವರು ತಮಗೆ ತಾವು ಬುದ್ಧಿವಂತರೆಂದೂ, ಚಿಂತಕರೆಂದೂ, 
ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಂಡು ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಭವಿಷ್ಯದ 
ಬಗ್ಗೆ ಕಾಣುವ ಕನಸುಗಳನ್ನು ಸಾಕಾರಗೊಳಿಸಲು ಹೋರಾಡುತ್ತಿರುವವರೆಂದೂ 
ಅ೦ದುಕೊಂಡಿರುತ್ತಾರೆ. ep ಆಲೋಚನೆ, ಚಿಂತನೆ ಮತ್ತು ಕ್ರಿ ಕಿಯೆಗಳು ಕೂಡ ಒಬ್ಬ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ! ೫೧ 


ಚಿಂತಕನ ತತ್ವಗಳ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಮೂಡಿರುತ್ತವೆ. ಈ ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಿಂದ 
ಮಾರ್ಕ್‌ವಾದಿಗಳು. ಲೋಹಿಯಾವಾದಿಗಳು, ಗಾಂಧಿವಾದಿಗಳು, ಅಂಬೇಡ್ಕರವಾದಿಗಳು 
ಮುಂತಾಗಿ ಗುಂಪುಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿವೆ. ತ೦ತಮ್ಮವಾದ ಅಥವಾ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳು 

ಮಾತ್ರ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಅನುಕರಣೆಯೋಗ್ಯ ಅದರಿಂದ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸ್ಥ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ 
ಎಂದು ನಂಬುತ್ತಾರೆ. ವರ್ತಮಾನ ಮತು ಚ ಬಗ್ಗೆ ಅಧಿಕ್ಯ ತವಾಗಿ ಮಾತನಾಡುವ 
ಹಕ್ಕು ತಮ್ಮದೆಂದು ಸಾರುತ್ತಾರೆ. 


ಭೂತವಾದಿ-ವಿಚಾರವಾದಿ ಈ ಇಬ್ಬರ ನಡೆ ಮತ್ತು ನಂಬಿಕೆಗಳಲ್ಲಿರುವ ಮಿತಿಗಳನ್ನು 
ನಾವು ಮನಗಾಣಬೇಕು. ಇಬ್ಬರೂ ಬೆಳಕಿಗೆ ಕಣ್ಣು ಮುಚ್ಚಿದವರೆ! ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿ 
ಇಬ್ಬರೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಂತೆ ಕಂಡರೂ ಒಂದೇ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಿಂತಿರುತ್ತಾರೆ. ತಾವು 
ನಂಬಿದ್ದೇ ಪರಮ ಸತ್ಯವೆಂದು ತಿಳಿದು ವೃಥಾ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯವನ್ನು ಕೆಡಸುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಬುದ್ಧ, ಕ್ರಿಸ್ತ ಸಾರಿನ ಪೈಗಂಬರರು ಇಂದು ಬದುಕಿದ್ದರೆ ವರ್ತಮಾನದ 
ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ “ಚಿಂತಿಸುತ್ತಿದ್ದರು; ಅದರ ಅವಶ್ಯಕತೆಗನುಗುಣವಾಗಿ ತತ್ವಗಳನ್ನು 
ಬೋಧಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಹಾಗೆಯೇ ಗಾಂಧಿ, ಲೋಹಿಯಾ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಕೂಡ! 
ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಂಡಲ್ಲಿ, ವರ್ತಮಾನದ ಬದುಕು ಸಮರಸವಾಗುತ್ತದೆ; 
ಸ್ನೇಹಮಯವಾಗುತ್ತದೆ 


೧೨-೦೧-೨೦೦೬ 


೫೨ / ಭೂತವಾದಿ-ವಿಚಾರವಾದಿ 


೨೫. ಜಾತಿಯೆಂಬ ಅಹಂಕಾರವು 


ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜಕ್ಕಂಟಿದ ಮಹಾಶಾಪವೆಂದು ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಪ ಪರಿಗಣಿತವಾಗಿದೆ. 
ಜಾತಿಯ ಆಚರಣೆ ತಪ್ಪೆಂದು ಬಹುಪಾಲು ಎಲ್ಲರೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅದು 
ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಚಾಚೂತಪ್ಪದೆ ಅನುಸರಿಸುವ ಮಂದಿಯೇ 
ಹೆಚ್ಚು. ಈ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಸಾಭಮಾನದಿಂದ ಬೀಗುವವರೂ ಇದ್ದಾರೆ; 
ಅವಮಾನದಿಂದ ನರಳುವವರೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಈ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಮೇಲಿನವನಿಗೆ 
ಅದು ಗರ್ವದ ಸಂಕೇತವಾದರೆ, ಕೆಳಗಿನವನಿಗೆ ಅವಮಾನದ ೭ ನಾಚಿಕೆಯ,ಕೀಳರಿಮೆಯ 
ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. 


ಗಾ೦ಂಧೀಯುಗದ ಭಾರತ ಒಂದು ಕನಸು ಕಂಡಿತು: ಜನರಲ್ಲಿ ಅಕ್ಷರಜ್ಞಾನದ 
ಮೂಲಕ' ಬರುವ ಅರಿವಿನ ಎಚ್ಚರದಿಂದ ಕ್ರಮೇಣ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥ "ಶಿಥಿಲಗೊಂಡು, 
ಕಡೆಗೆ ಇಲ್ಲವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ಸಮಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕವಾದ 
ಅಸಮಾನತೆಯ ಅವಮಾನಗಳು ಇಲ್ಲವಾಗುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಬಂದು ಅರ್ಧ 
ಶತಮಾನ ಕಳೆದ ನಂತರ ಈ ಕನಸುಗಳು ಹುಸಿಯಾಗುತ್ತಾ ಸುಗಿರುವುದು ಭಯ 
ಹುಟ್ಟಿಸುವಂತಿದೆ. ವರ್ತಮಾನ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಜಾತಿ ಕೇವಲ ಶೋಷಣೆಯ, ಅವಮಾನದ 
ಸಂಗತಿಯಾಗಿ ಉಳಿದಿಲ್ಲ. ಅದು ಶಕ್ತಿ "'ಕೇಂದ್ರವಾಗಿ ರೂಪಿತಗೊಂಡಿದೆ. ಇದರ 
ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಅದರ. ಕದಂಬಬಾಹುಗಳು ಚರಿತ್ರೆಯ ರೂಪಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವಾದ 
ಧಿರಿಸಿನಲ್ಲಿ ವಿಜೃ ೦ಭಿಸುತ್ತಿವೆ. 


ಚರಿತ್ರೆಯಿಂದ ನಾವು ಕಲಿತ ಪಾಠಗಳು ನಮ್ಮ ವರ್ತಮಾನದ ನಡತೆಯನ್ನು 
ರೂಪಿಸಬೇಕು; ಭವಿಷ್ಯದ ಆದರ್ಶಗಳನ್ನು, ಕನಸುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಲು ಬುನಾದಿ BEE 
ಭಾರತೀಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಕೆಳಗಿನ ಸ್ತರವನ್ನು ಅತ್ಯಂತ 
ಕೆಟ್ಟದ್ದಾಗಿ ನೋಡಿಕೊಂಡಿತ್ತು. ತಾನು ಜಾತಿಯಿಂದ ಶ್ರೇಷ್ಠತಮವೆಂದು ಅಹಂಕಾರದಿಂದ 
ಮೆರೆದಿತ್ತು ತಾನೇ ರೂಪಿಸಿಕೊಂಡ ನಿಯಮಾವಳಿಗಿ೦ದ ಅಕ್ಷರ ಪ್ರಪಂಚದಿಂದ ಕೆಳಗಿನ 
ಸ್ತರವನ್ನು ವಂಚಿತರನ್ನಾಗಿಸಿ, ಅವರ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾ ಕಿ ಸ್ನಾತಂತ್ರ ವನ್ನು ಅವರ ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲತೆಯನ್ನು 
ನತುಕೊಂಡಿತ್ತು. ಇದನ್ನು “ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ' ವರೇ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿತು! ಇದೊಂದು 
ಚರಿತ್ರೆಯ ವ್ಯಂಗ್ಯ ಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಬ೦ದ ಮೇಲ. ಚರಿತ್ರೆಗೆ ವರ್ತಮಾನದ ಹೊಸ ಅಧ್ಯಾಯ 
ಸೇರಿಕೊಂಡಿತು. ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಸ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಯಮಾವಳಿಗಳನ್ನು ನಮ್ಮ ಸಂವಿಧಾನ 
ನಿಯಂತ್ರಿಸಿತು. ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಅವಕಾಶ ವಂಚಿತರಾದ ಜಾತಿಗಳಿಗೆ ವಿಶೇಷ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೫೩ 


ಸವಲತ್ತುಗಳನ್ನು ಅದು ನೀಡಿತು. ಈ ಮೂಲಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಸಮತೋಲನವನ್ನು 
ನಿವಾರಿಸಿ ಯ ನ್ಯಾಯವನ್ನು ಹದಗೊಳಿಸಬೇಕೆಂಬುದು ಅದರ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. 


ಸಂವಿಧಾನದ ಆಶಯ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಸ್ವತ೦ತ್ರ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಈಡೇರಿದೆ. ಸ್ವತ೦ತ್ರ 
ಭಾರತ ನೀಡಿದ ಅಕ್ಷರ ಮತ್ತು "ಭದ್ರತೆಗಳು' ಕೆಳಸ್ತರದಲ್ಲಿದ್ದ ಜನಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರ "ಮತ್ತು 
ಆರ್ಥಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ತಂದು ಕೊಟ್ಟಿವೆ. ದನಿ ಇಲ್ಲದ ಜನ ge: ದನಿ ಎತ್ತಿ. 
ಮಾತನಾಡತೊಡಗಿದ್ದಾರೆ; ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಕಂಡರಿಯದ ಜನ ಈಗ ಅಧಿಕಾರದ 
ರುಚಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ೫೪ ಸಂಕ್ರಮಣ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಸ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ 
ಭಾರತದ ಮನಸ್ಸು ಅಲ್ಲೋಲ ಕಲ್ಲೋಲವಾಗಿದೆ. 'ತನಗಿದ್ದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಒಂದು. ಬಗೆಯ ಅಸಹಾಯಕ ತಿಗೆ ಬಂದು ನಿಂತಿದೆ. 1 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ತಮಗಿಂತ ಕೆಳಗಿನ ಸ್ತರದವರನ್ನು ಅವಮಾನಿಸುತ್ತಿದ್ದವರೇ ಇಂದು 
ಅವಮಾನಕ್ಕೊಳಗಾಗುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. 


ಇದು ಏಕೆ ಹೀಗಾಯ್ತು? ಚರಿತ್ರೆ ಸೇಡು ತೀರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆಯೆ? ಚುಕ್ತಾ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆಯೆ? "ಹೌದು' ಎಂದಾದರೆ ತಪ್ಪಾಗುತ್ತದೆ. ಚರಿತ್ರೆಯ ಒಂದು ವರ್ಗದ 
ಅಹಂಕಾರವು. ಈಗ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊಂದು ವರ್ಗದ ಅಹಂಕಾರವಾಗಿ 
ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವುದು ತಪ್ಪು ಚರಿತ್ರೆಯ ಅಹಂಕಾರವು ವರ್ತಮಾನದ ಪೀತಿಯಾಗಬೇಕು; 
ಕಮೆಯೂ ಆಗಬೇಕು. ವರ್ತಮಾನದ ಅಹಂಕಾರ ಭವಿಷ್ಯದ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ದಾಖಲಾಗುತ್ತದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಜಾತಿಯೆಂಬುದು ಒಂದು ಶಕ್ತಿ ಕೇ೦ದ್ರವಾಗಬಾರದು; 
ಶೋ ಣಯ ಅಂಶವೂ ಆಗಬಾರದು; ಅಹಂಕಾರದ ಭಾಗವಾಗಿಯೂ ವ್ಯಕ್ತಬಾರದು. 
ಮಾನವತೆಯಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆಯಿರುವ ಎಲ್ಲರೂ ಅದರ ನಾಶದ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತಿಸಬೇಕು. ಆಗ 
ಮಾತ್ರ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಸಮಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣವಾದೀತು! 


೨೬-೦೧-೨೦೦೬ 


೫೪ / ಜಾತಿಯೆಂಬ ಅಹಂಕಾರವು 


೨೬. ಮನುಷ್ಯನೆಂಬ ಬಹುರೂಪಿ 


ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಬುದ್ದಿಜೀವಿಯೆಂದೂ ಭಾವಜೀವಿಯೆಂದೂ ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. 
ಬುದಿಭಾವಗಳ ವಿದು ದಾಲಿಂಗನದಿಂದ ಜ್ಞಾನ ಎಕಾಸಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ; ಸೃಜನಶೀಲತೆ 
ಮೊಳಕೆಯೊಡೆದು ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಈ ಬುದ್ಧಿಭಾವಗಳ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿ ಭ್‌ ಕಾಟ ಮನುಷ್ಯ 
ಅನೇಕ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ” ಅನೇಕ ರೀತಿ ವರ್ತಿಸುತ್ತಾನೆ. ವಿವೇಕದ ಹಿಡಿತ 
ಪರಿಣಾಮಕಾರಿಯಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದರು ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುವುದು 
ಕಷ್ಟವಾಗಬಹುದು, ಇದರ ಮೂಲ ಕಾರಣ ಮಾನವ ಮನಸ್ಸು ಅತ್ಯಂತ ಸಂಕೀರ್ಣವಾದ 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವುದು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಬಲುಕಷ್ಟ ಇಂಥ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ 
ನಿಯಂತ್ರಿತವಾದ ಮಾನವ ತನ್ನ ವರ್ತನೆಗಳಿಂದ ಬಹುರೂಪಿಯಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. 


ಈ ಮನುಷ್ಯನೆಂಬ ಬಹುರೂಪಿಯ ನಿಜವಾದ ರೂಪವೆಂಥದು? ಜಗದ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣುವ ಅವನ ಬಹಿರ್ರೂಪದಿಂದ ಅದೇ ಅವನ ನಿಜದ ರೂಪವೆಂದು ತೀರ್ಮಾನಕ್ಕೆ 
ಬರಲಾಗದು. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ರೂಪವನ್ನು ಅವನ ಮನೋವಿಕಾರಗಳು-ವರ್ತನೆಗಳು 
ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತದೆ. ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಜೊತೆಯಲ್ಲೇ ಇರುವ ಅಪ್ಪ ಅಮ್ಮಂದಿರಿಗೆ ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮ 
ಸೋದರಿಯೆರಿಗೆ ತನ್ನ “ವರ್ತನೆಯಿಂದ ದಿಗ್ಟಃ ಮೆ ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅದುವರೆಗೂ ಕಾಣದ, 
ನೋಡದ ಅಪರಿಚಿತ ವ್ಯಕ್ತಿಯಂತೆ, ಆಶ್ಚರ್ಯ ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆ; ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ದಿಗಿಲು 
ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಈ ಅಂಶವು ಕೂಡ ನಾವು ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆಂಬುದನ್ನು 
ಹುಸಿಯ ಅಂಚಿಗೆ ತಂದುಬಿಡುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ನೆರೆಹೊರೆ ಸಹಕೆಲಸಗಾರರನ್ನು ಅರಿತಿದ್ದೇವೆ 
ಎ೦ಬುದಿರಲಿ, ನಮ್ಮ ರಕ್ತ ಸಂಬಂಧಿಗಳನ್ನು ಸಹ ನಾವು ಅರಿಯಲು 
, ಅಸಮರ್ಪಕರಾಗುತ್ತೇವೆ. ಅಷ್ಟೇ ಏಕೆ? ಮಾನವನ ಬಹುರೂಪ ಎಂಥ ವಿಚಿತ್ರ 
ಸಂಕೀರ್ಣವೆಂದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ಅರಿಯಲಾಗದ ಕ್ಷಿಷ್ಟನೆಲೆಗೆ ಬಂದು 
ನಿಂತುಬಿಡುತ್ತಾನೆ. ಯಾವುದೋ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಗೊಳ್ಳುವ ತನ್ನ ವರ್ತನೆಯ 
ಬಗ್ಗೆ ಅವನಿಗೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ತಾನು ಹೀಗೇಕೆ ವರ್ತಿಸಿದೆ? ನಾನು ಈ ಬಗ್ಗೆ 
ಚಿಂತನೆಯನ್ನೇ ಮಾಡಿರಲಿಲ್ಲವಲ್ಲ? ಇಂಥ ನಡವಳಿಕೆ ನನ್ನಿಂದ ಏಕೆ ಹೊರಹೊಮ್ಮಿತು? 
ಈ ಬಗ್ಗೆ ಆಲೋಚಿಸಿದರೆ ಉತ್ತರ ಸಿಗುವುದಿಲ್ಲ. ಕೇವಲ ಭಾವನೆಗಳ ಎಚ್ಚರದಿಂದ ಈ 
ನಡತೆ ಸಂಭವಿಸಿತು ಎ೦ಬುದು ಸರಿಯಾದ ಉತ್ತರವಲ್ಲ. ಇಂಥ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಮಾನವ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತಷ್ಟು ನಿಗೂಢವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೫೫ 


ಮಾನವ ಉದ್ದೇಶ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ರಂಗದ ಮೇಲೆ ಹಾಕುವ ಬಹುರೂಪದ 
ವೇಷಕ್ಕೆ ಒಂದು ಅರ್ಥ, ನಿರ್ದಿಷ್ಟತೆಯಿರುತ್ತದೆ. ವೇಷ, ಕಟ್ಟಿದ್ದೇನೆ, ಈ 'ವೇಷದ ಅವಧಿ 
ಇಷ್ಟುಹೊತ್ತು ಈ ವೇಷ ಕಟ್ಟದರೆ ಹೀಗೆ” ಮಾತನಾಡಬೇಕು, ಹೀಗೆ ವರ್ತಿಸಬೇಕು 
ಎಂಬುದು ತಿಳಿದಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಮಾನವ ನಿಜ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಧರಿಸುವ ಬಹುರೂಪತ್ವದ 
ವ್ಯಾಪ್ತಿ ವಿಸ್ತಾರವಾಗುತ್ತದೆ. ತನಗೆ ತಿಳಿಯದೆಯೇ ಪ್ರತಿ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಪಾತ್ರಧಾರಿಯಾಗಿ 
ಅಭಿನಯಿಸುವ ಪ್ರಸ೦ಗ ಎದುರಾಗುತ್ತದೆ. ಒಬ್ಬನೇ ವ್ಯಕ್ತಿ "ತಂದೆಯಾಗಿ, ಗಂಡನಾಗಿ, 
ಪತ್ನಿಯಾಗಿ, ಅಣ್ಣನಾಗಿ, ತಮ್ಮನಾಗಿ, ಕೆಲಸಗಾರನಾಗಿ, ಅಧಿಕಾರಿಯಾಗಿ... ಹೀಗೆ 
ವಿವಿಧ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಮುಂದೆ, ಸಂಬಂಧಗಳ ಮುಂದೆ ಪಾತ್ರಧರಿಸುತ್ತಾ 
ಅಭಿನಯಿಸುತ್ತಾ ಸಾಗುತ್ತಾನೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಇವನ ನಿಜವಾದ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಯಾವುದು? ಈ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೇ ಈ ಅರ್ಥದಲ್ಲೇ ಅವನ ಸೃಷ್ಟಿ ಶಕ್ತಿ ಗರಿಗೆದರುತ್ತದೆ. ಈ ಅಂಶವೇ 
ಅವನನ್ನು ಇತರ ಜೀವ ಕೋಟಿಯಿಂದ ಭಿನ್ನ ವಾಗಿಸುತ್ತದೆ. 


ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ ಆದರೂ ನಾವು ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಪಾರದರ್ಶಕತ್ವವನ್ನು ಬಯಸುತ್ತೇವೆ. ನೇರ 
ಸರಳ ನಡೆನುಡಿಯನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷೆ ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಏಕೆಂದರೆ ee ಬಹುರೂಪತ್ವವನ್ನು 
ಅರಿಯುವ ನಮ್ಮ ವಿಫಲತೆಯ ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣ. 


೦೯-೦೨-೨೦೦೬ 


೫೬/ ಮನುಷ್ಯನೆಂಬ ಬಹುರೂಪಿ 


೨೭. ಹೆಂಡತಿ ಸತ್ತರೆ ಮರು ಮದುವೆ-ಗಂಡ ಸತ್ತರೆ ವಿಧವೆ! 


ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಲಿಂಗ ತಾರತಮ್ಯ ಮಡುಗಟ್ಟಿದೆ. ಆಧುನಿಕ ಶಿಕ್ಷಣ ನಿಂತ ನೀರಾದ 
ಮಡುವನ್ನು ಅಲ್ಲಾಡಿಸಬಹುದೆಂಬ, ಚಲನಶೀಲಗೊಳಿಸಬಹುದೆಂಬ, ಹೊಸ ನೀರು 
' ಹರಿದು Sy ಕೋಳಚೆ ನೀರು ಹೊರಹೋಗಬಹುದೆಂಬ ನಂಬಿಕೆ ಎಲ್ಲಿ 
ಹುಸಿಯಾಗುತ್ತದೋ ಎಂದು ಹೆದರಿಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಮದುವೆಯ ವಿಷಯವನ್ನೇ 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಿ. ಇಂದಿಗೂ ಗಂಡು ಹೆಣ್ಣುಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮ ಸಂಗಾತಿಯನ್ನು ಆಯ್ದುಕೊಳ್ಳುವ 
' ಸಂಪೂರ್ಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಗಂಡಿಗಿರುವಷ್ಟು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಹೆಣ್ಣಿಗಂತೂ ಇಲ್ಲ! ಜಾತಿ 
ಮತ್ತು ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮೀರಿ ಮದುವೆಯಾಗುವ ಅಲ್ಲೊಂದು ಇಲ್ಲೊಂದು 
ಮದುವೆಗಳು "ಪ್ರೇಮವಿವಾಹ'ಗಳೇ ಹೊರತು ಒಪ್ಪಿ ಮಾಡಿದ ಮದುವೆಗಳಲ್ಲ! ಅಂಥದರಲ್ಲಿ 
ವಿದ್ಯಾವಂತ ಸ್ತ್ರೀಯರು ವಿಧವೆಯರಾದರೆ ಅವರಿಗೆ ಮರುಮದುವೆ ಆಗುವಂಥ 
ವಾತಾವರಣ ಇಷ್ಟು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆಯೆ? ವಿಧವೆಯರು 
ಮದುವೆಯಾಗಲು ಏನು ಅಡ್ಡಿ ಇದೆ? ಮದುವೆಯಾದರೆ ಬೇಡವೆಂದವರಾರು? 
ಕಾನೂನು ಪೂರಕವಾಗಿಯೇ ಇದೆಯಲ್ಲ? ಎಂಬ ಉದ್ಗಾರಗಳನ್ನು ತೆಗೆಯಬಹುದು. 


: ಆದರೆ ವಾಸ್ತವ ಸ್ಥಿತಿ ವಿಧವಾ ಎವಾಹಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾಗಿದೆಯೆ? ಅಲ್ಲೊಂದು 
ಇಲ್ಲೊಂದು ಇಂಥ ಆದರ್ಶ ಮದುವೆಗಳು ನಡೆದಿರಬಹುದು: ನಡೆಯಲೂಬಹುದು. ಇಂಥ 
ಮದುವೆಗಳು ಒಂದು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಹಜ ಕ್ರಿಯೆಗಳೆಂಬಂತೆ, ರೀತಿವಾಜುಗಳಂತೆ 
ಕೈಸ್ತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಇಸ್ಲಾಂ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನೆರವೇರುವಂತೆ ನಡೆಯುತ್ತಿಲ್ಲ. 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯೋತ್ತರದ ಆಧುನಿಕ ಶಿಕ್ಷಿತ ಭಾರತದಲ್ಲೂ ಕೂಡ ಇಂಥ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಮಡಿವಂತ ಸಂಪ್ರದಾಯಶೀಲ ಮನಸ್ಸುಗಳೇ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿವೆ. ನಿಜ. ಭಾರತೀಯ 
ಸಮಾಜದ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯ ಕುಟುಂಬಗಳಲ್ಲಿ ವಿಧವೆಯರಿಗೆ ತಲೆ ಬೋಳಿಸಿ ವಿಕಾರಗೊಳಿಸಿ 
ಕೆಂಪು ಬಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಹುದುಗಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವಳು ಮತ್ತೊಂದು 
ಮದುವೆಯಿಲ್ಲದೆ, ಮತ್ತೊಂದು "ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಸಬಲಳಾಗಿದ್ದರೂ 
ಅಸಹಾಯಕಳಂತೆ ಆಕ್ರಿತಳಾಗಿ ದುಡಿವ. (ಕರೆವ) ಹಸುವಾಗಿ ಬಾಳು ನೂಕುವ 
ಸ್ಥಿತಿಯಿ೦ದ ಅವಳು ಹೊರಬಂದಿಲ್ಲ. ವಿಧವೆಯಾದ ನಂತರ ತನ ಸ ಮೈಮನಗಳ 
ಬಯಕೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ನಿಗ್ರಹಿಸಿಕೊ೦ಡು, ತನ್ನ ತನವನ್ನು ಮೌನವಾಗಿ ಇಲ್ಲವಾಗಿಸಿಕೊಂಡು 
ವೃಥಾ ಬದುಕನ್ನು ಸವೆಸುವ ಕ್ರಿಯೆ ಕೂರವಾದುದು. ಒಂದು ವೇಳ ತನ್ನ ಬಯಕೆಗಳನ್ನು 


ಬ 
ಈಡೇರಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಜಾರಿಣಿಯೆಂಬ ಪಟ್ಟ ಬೇರೆ| ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ ಈ ಸಾಮಾಜಿಕ : 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೫೭ 


ಬ೦ಧನ ಎಷ್ಟು ಭಯಂಕರ! ಈ ಕ್ರೂರ ಸರಪಳಿಯನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆದು ಹೆಣ್ಣು ಹೊರಬರುವ 
ಕ್ರಿಯೆಯ ವೇಗ ಮರಳುಗಾಡಿನ ಕಣದಷ್ಟು ನಿಧಾನ! ಶಿವಾ ಇದು ಹೆಣ್ಣೊಬ್ಬಳಿಂದಲೇ 
ಆಗುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲ. “ಗಂಡೂ ಹೆಣ್ಣಿನ ಜೊತೆ, ಬಿಡುಗಡೆಯ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಕೈಜೋಡಿಸಬೇಕು. ಹೆಜ್ಜೆ ಹಾಕಬೇಕು. 


ಆದರೆ ಭಾರತೀಯ ಗಂಡು ಅಂಥ ಆದರ್ಶಗಳನ್ನು ತನ್ನ ವಂಶವಾಹಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಹರಿಸಿಕೊಂಡಿಲ್ಲ; ವಿದ್ಯೆ ಕಲಿತು ಅರಿವು EEE 04 ಆದರ್ಶಗಳನ್ನು 
ತಲೆ-ಎದೆ ತುಂಬ ತುಂಬಿಕೊಂಡು ಬೆಳೆದಿಲ್ಲ. ವಿಧವೆಯನ್ನೂ ಬೇಕಾದರೆ "ಜಾರಕೃಷ್ಣ ನಂತೆ 
ಕಾಣಬಲ್ಲನೇ ಹೊರತು, ಕೈಹಿಡಿದು ಮದುವೆಯಾಗಿ ಪತ್ನಿ! ಯಂತೆ ನಡೆಸಲಾರ. "ಆದರೆ 
ಭಾರತೀಯ ಗಂಡು ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ ಬೆಳೆದೇ ಇಲ್ಲ! 


ke ವಿಧುರನನ್ನು ಗಮನಿಸಿ, ಪುರುಷ ಪ್ರಧಾನ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಎಂಥ ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನು 
ಪಿಸಿದೆ! ಹೆಂಡತಿ ಸತ್ತ ಮೂರು ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಮದುವೆಯಾಗಬೇಕು; ಇಲ್ಲದಿದ್ದಲ್ಲಿ 
peal ವರ್ಷಗಳ ಕಾಲ `ಮದುವೆಯಾಗಬಾರದೆಂಬ ಬೆದರಿಕೆ ಬೇರೆ. ಈ ಬೆದರಿಕೆಯೂ 
ಕೂಡ ಆದಷ್ಟು ಬೇಗನೆ ಮದುವೆಯಾಗಲು ಪ್ರೇರೇಪಿಸುವ ಅನುಕೂಲ ಸಿಂಧು. 
ಅವನು ತನ್ನ ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲಿ ಭೋಗಿಯಾಗಿ ನಿರಂತರವಾಗಿರಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಹೆಣ್ಣು ಮಾತ್ರ ಗಂಢ ಸತ್ತನಂತರ ತ್ಯಾಗಜೀವಿಯಾಗಿ, ವಿರಾಗಿಣಿಯಂತೆ ಬಾಳುವೆ 
ಮಾಡಬೇಕು. 


ಖನನ ಸ್ವರ್ಗದ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಕೂಡ ಇಲ್ಲಿ ವಿಚಿತ್ರವಾಗಿವೆ; ಮಹಾ ಪತಿವ್ರತೆಯಾಗಿ 
ಕಿಸೇವೆ ಮಾಡಿದ ಸತಿಯೊಬ್ಬಳು ಸ್ಪರ್ಗಕ್ಕೆ ಹೋದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಅವಳು ಪಡುವ 
rts ಏನು? ಹೆಚ್ಚೆಂದರೆ ಅಲ್ಲಿಯೂ ತನ್ನ ಪತಿ ಸೇವೆಯನ್ನು 
ಮುಂದುವರಿಸಬಹುದು. ಅದೇ ಅವಳ ಸುಖ. ಗುರಿ. ಆದರೆ "ಪುರುಷನಿಗೆ ಸ್ಪರ್ಗದಲ್ಲಿ 
ಅನೇಕ ಸುಖಗಳಿವೆ. ಅವನು ಸೋಮರಸ ಕುಡಿಯಬಹುದು. ಸ್ವರ್ಗ ಸುಂದರಿಯರ 
ಜೊತೆ ನರ್ತಿಸಬಹುದು, ಬೆರೆಯಬಹುದು. ಅದು ಅವನಿಗೆ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ 
ಪುಣ್ಯಕ್ಕೆ ದೊರೆತ ಫಲ! ಆದಕಾರಣ ಅವನು ಸ್ಪರ್ಗದಲ್ಲಿ ವಿಟನಂತೆ ವ್ಯವಹರಿಸಿದರೂ 
ಪಾಪದ ಸೋಂಕಿಲ್ಲ. 


ಪುರುಷ ಮಾಡುವ ಈ ಎಲ್ಲಾ ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಹೆಣ್ಣು ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದರೂ 
ಪಾಪ; ಸ್ಪರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದರೂ ಪಾಪ! ಗಂಡಿಗೊಂದು ನ್ಯಾಯ; ಹೆಣ್ಣಿಗೊಂದು 
ನ್ಯಾಯ. ಆಧುನಿಕ ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆದ ನಗರ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿಯೂ ಕೂಡ ಈ ನ್ಯಾಯ 
ಜಾಗೃತವಾಗಿರುವುದು ವಿಷಾದನೀಯ. 


೨೩-೦೩-೨೦೦೬ 


೫೮ / ಹೆಂಡತಿ ಸತ್ತರೆ ಮರು ಮದುವೆ-ಗಂಡ ಸತ್ತರೆ ವಿಧವೆ! 


೨೮. ಚಪಳೆ ಸೊಡರ ಕುಡಿಯಂ ಪೋಲ್ವಳ್‌! 


ನಮ್ಮ ಹಳಗನ್ನಡ ಕವಿಯೊಬ್ಬನು ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಕುರಿತು “ಚಪಳೆ ಸೊಡರ ಕುಡಿಯಂ 
ಪೋಲ್ವರ” ಎನ್ನು ತ್ತಾನೆ. ನಮಲ್ಲಿ ಸಂಪತ್ತನ್ನು  ಲಕ್ಷ್ಮಿಯೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸಿ, ಅದು ಸ್ತ್ರೀ 
ಎಂದು “'ರಿಭಾವಿಸಲಾಗಿದೆ. ಸಂಪತ್ತು ವ್ರಜ ಲಿಂಗವಲ್ಲ; ಎಲ್ಲ ಮಾನವ ಲಿಂಗಗಳನ್ನು 
ಸಮನಾಗಿ ವ್ಯಾಪಿಸಿ ಆಳುವ ಶಕ್ತಿ ಅದನ್ನು ಹೆಣ್ಣೆಂದು "ಕರೆವುದೇ ತಪ್ಪು ಪರಿಕಲ್ಪನೆ. 
ಇಲ್ಲಿನ ಚರ್ಚೆ ಅದಲ್ಲ. ಲಕ್ಷಿ ಯನ್ನು ಚಪಲೆ್‌ ಎಂದ ಕವಿ ಎಲ್ಲೋ ಸ್ತ್ರೀಕುಲದ 
ಮನೋವ್ಯಾಪಾರದ ಬಗ್ಗೆ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಅವಳನ್ನು ಚಪಲೆ, ಚಂಚಲೆ, 
ಮನೋಸಿ ರತೆಯಿಲ್ಲದವಳು, ಸೊಡರ ಕುಡಿಯಂತೆ AR ಮನಸ್ಸುಳ್ಳವಳು 
ಎಂಬ ಸ್ತೀ ಗುಣದ ಬಗ್ಗೆ ರೂಢಿಗತ ಸಮಾಜದ ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಈ ಉಪಮಯ 
ಮೂಲಕಿ ಸಮರ್ಥಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ವಿಲಿಯಂ ಷೇಕ್ಸ್‌ಪಿಯರ್‌ನಂಥ ದ ನಾಟಕಕಾರನು 
| ಹೆಣ್ಣನ್ನು “ಚಂಚಲತೆ "ಹೆಣ್ಣಿನ ಮತ್ತೊಂದು ಮ ರು” ಎಂದು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಮಾಡಿ 
ಆಧುನಿಕ ವಿಚಾರಪರತೆಗೆ ಸವಾಲಾಗುತ್ತಾನೆ. 


ಹೆಣ್ಣು ಚಪಲೆ, ಚಂಚಲೆ ಎಂಬ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯೇ ಅರೆಜ್ಞಾನದಿಂದ ಬ೦ದಿರುವಂಥದ್ದು, 
ಚಪಲತನವೆಂಬ ಪದ ಪ್ರಯೋಗ ಕೀಳು ಅಭಿರುಚಿಯದು. ಈ ಚಪಲತೆ ಸಾರ್ವಜನಿಕ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣಿಗಿಂತ ಗಂಡಿಗೆ ಅತಿಯಾಗಿರುವುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ತಿನ್ನುವುದರಲ್ಲಿ 
ಉಣ್ಣುವುದರಲ್ಲಿ “ಗಂಡಿಗೆ ಅತಿಯಾದ Rao. ಮನೆಯಲ್ಲಿ ತಿನು ವುದಲ್ಲದೆ 
ಹೊರಗೆ ರುಚಿ ನೋಡುವ ಹವ್ಯಾಸ-ಅಭ್ಯಾಸ ಗಂಡಿಗೇ ಅಧಿಕ. ಜಾ ಕೂ ಮಹಿಳೆ 
ಅನಿವಾರ್ಯ ಸನ್ನಿ ವೇಶ-ಸಂದರ್ಭಗಳನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ ಹೊರಗೆ ತಿನ್ನಲಾರಳು. 
ಉಡುಪು ಜಾಕ್‌ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ವಲ್ಪ es ಕಂಡುಬಂದರೂ ಗಂಡಸತು 
ಶಿಸ್ತುಗಾರರೆಂದೇ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ "ಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾರೆಂಬುದನ್ನೌ ಮರೆಯಲಾಗದು. 
ಪ್ರ `ಅಂಶವನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ Wrage ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಸ  ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳಿಗಿಂತ 
ಗಂಡಸರೆ ಜಾಂ ಚೆನ್ನಿ] ಗರಾಯರೆಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. ಓಂದು. ಪಕ್ಷ ಮೈಮನಗಳ 
ಬಯಕೆಯನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದರೆ, ಅದನ್ನು ಮಾನವ ವಿರೋಧಿ ಸಭಾವವಂದು 
eS po He ಪ್ರವೃತ್ತಿ, ಈ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನು “ವಿವೇಕದಿಂದ 
ನಿಯಂತ್ರಣದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವವಳು ಬಹುಪಾಲು ಹೆಣ್ಣೇ ಜಾತಕ ಗ೦ಡಸಲ್ಲ. ಹೆಣ್ಣಿಗೆ 
ತನ್ನ ಕುಟುಂಬದ ಸೌಖ್ಯ ಮತ್ತು ಸುರಕ್ಷತೆ ಮುಖ್ಯ ಹೆಣ್ಣಿನ ಪಃ ಮನೋಬಲದಿಂದಾಗಿಯೇ 
ಭಾರತ ಕೌಟುಂಬಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇನ್ನೂ ಭದ್ರವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಿರುವಾಗ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೫೯ 


ಚಪಲತೆ ಸ್ತ್ರೀಯ ಗುಣವೆಂದರೆ ಅದು ಕೇವಲ ಆರೋಪವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಚಂಚಲತೆಯನ್ನು ಒಂದು ಕಾಮ ವಿಕಾರವೆಂದೋ ಮನೋವಿಕಾರವೆಂದೋ 
ಪರಿಗಣಿಸಲಾಗದು. ಸಂ ತನ್ನ ಇತಿಮಿತಿಯೊಳಗೆ ಸೌಂದರ್ಯದ ಪ್ರತಿರೂಪವೇ 
ಸರಿ. ಚಂಚಲತೆಯೆನ್ನವುದು ಘರ ಪರತೆಯ ಶೋಧಕ್ರಿಯೆಯ ಮುನ್ಸೂಚನೆ. 
ಜ್ಞಾನತೃಷೆಯ ಉಭಿ ಚಂಚಲವಾದ ಮನಸ್ಸು ಸ್ಥಿರತೆಯನ್ನು ಕುರಿತು 
ಯೋಚಿಸುತ್ತದೆ. ಸರಿಯಾದ ಚಮಕಿನ ದಾರಿಯನ್ನು ಕಾಣುವ ಮೊದಲ ಸ್ಥಿತಿ ಚಂಚಲತೆ 
ಚಲನಶೀಲತೆಯ ಸಂಕೇತವಾದ ಅದು ಬದುಕಿನ ಇಎತಿಮು ಗುರಿಯನು  ಶೋಧಿಸುತ್ತದೆ. 
ಜಡತ್ವ ಮಾತ್ರ ಸ್ಥಿರವಾಗಿರುವಂಥದ್ದು. ಯಾವುದೇ ಮನಸ್ಸು ಗತಿಶೀಲವಾಗಿರುವುದರಿಂ6, 
ಆ ಮೂಲಕ ಕಲೆ, ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಜ್ಞಾನ ವಿಜ್ಞಾನಗಳು ಮುಂಗಾಣ್ಯೆಗೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಅಂದರೆ ಜಡತ್ವವನ್ನು ಹೊಡೆದೋಡಿಸಬೇಕಾದರೆ ಅಸಂತುಷ್ಟ ಸಂತನಂತೆ 
ಎಹ್ವಲನಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಅಸಂತುಷ್ಪತೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮೂಲವಾದುದೂ ಅಲ್ಲ, ಸ್ವಾರ್ಥ 
' ಮೂಲವಾದುದೂ ಅಲ್ಲ. ಸದಾ ಸಮಾಜದ ಅರ್ಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳ ಕನಸು ಕಾಣುತ್ತಾ ಅಶಾಂತನಾಗುತ್ತಿದ್ದ ಚಾಣಕ್ಕನಂತ ಚಂಚಲಶೀಲನೇ 
ನಿಜವಾದ ಸಮಾಜಮುಖೀ ಚಿಂತಕ. ಗಾಂಧೀಜಿ, “ಲೋಹಿಯಾ, ಬುದ್ಧನಂಥವರಲ್ಲ : 
ಈ ಗುಣವಿದ್ದಿತು. ಭಾವನೆಗಳ ಹೊಳೆಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿ ಕೊಚ್ಚಿಹೋಗುತ್ತಾಳೋ ಎಂಬ 
ಭ್ರಮೆ ಹುಟ್ಟಿಸುವ ಅಕ್ಕ ಈ ಊರ್ಧ್ವಮುಖೀ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು "ಹೊಂದಿದ್ದಳು. 


ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಚಿ೦ತಿಸುವಾಗ ಸ್ತ್ರೀ ಮಾತ್ರ ಚಪಲೆ, ಚಂಚಲೆ ಎಂಬ ಕೀರ್ತಿಗೆ 
ಜೂ ಈ ಗುಣ ಲಿಂಗತಾರತಮೃವಿಲ್ಲದೆ ಎಲ್ಲರಲ್ಲೂ ಇರಬಹುದಾದ, ಇರಬೇಕಾದ 
ಮಾನವ ಸ್ವಭಾವ. ಈ ಗುಣಗಳಿರುವುದರಿಂದಲೇ "ಅವರು ಮನುಷ್ಯರಾಗುತ್ತಾರೆ; 
ಅಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ ಅನುಭವವನ್ನು ಅಪ್ಪುತ್ತಾರೆ. ಈ ಅಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ ಕಲ್ಪನೆಯೇ 
ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ ಶೋಧಕ್ಕೆ ಪ್ರೇರಣೆ ನೀಡುತ್ತದೆ. 


೦೬-೦೪-೨೦೦೬ 


೬೦ / ಚಪಳೆ ಸೊಡರ ಕುಡಿಯಂ ಪೋಲ್ವಳ್‌| 


೨೯. ದಲಿತರ ಸ್ವಾಭಿಮಾನ 


ಅಸಮಾನತೆ ಎಂಬುದು ಯಾವುದೇ ನಾಗರೀಕ ಸಮಾಜದ ದೊಡ್ಡ ಕಳಂಕ. 
ಮನುಷ್ಯ ಮನುಷ್ಯರ ನಡುವೆ ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಅಂತರಗಳನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಮಾಡಿ, ಅವುಗಳನ್ನೇ ಜನ್ಮಧಾತ ಸತ್ಯ [ಗಳೆಂದು ಸಾಧಿಸಿ ಬದುಕು ಖಾವಿ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಅಭಿಮಾನದ ಸಂಕೇತವಲ್ಲ. ಭಾರತೀಯ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಅಮಾನವೀಯ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಸಮಾನತೆಯಿತ್ತು ಎಂಬುದನ್ನು ಯಾರೂ ಅಲ್ಲಗೆಳೆಯಲಾರರು. ಸಂಸ್ಥ ತಿ, 
ಪರಂಪರೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅಭಿಮಾನದಿಂದ ಬೀಗುವವರಿಗೆ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಇಂಥದೊಂದು 
ಆತ್ಮ ವಿಮರ್ಶೆಯ ವಿವೇಚನಾಗೆರೆಯೊಂದು ಸದಾ ಜಾಗೃತವಾಗಿರುವುದು 
ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ, ನರಳಿದ ದಲಿತರಿಗೆ- 
ಇಪ್ಪತ್ತನೆಯ ಶತಮಾನ ಅರಿವಿನ ಮತ್ತು ಎಚ್ಚರದ ಸ್ಫೋಟವಾಗಿ ಬಂದಿತ್ತೆಂಬುದರಲ್ಲಿ 
ಎರಡು ಮಾತಿಲ್ಲ. 


ಈ ಅರಿವು ಮತ್ತು ಎಚ್ಚರಗಳು ದಲಿತ ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಏಕಾಏಕಿ ಬಂದಂಥವುಗಳಲ್ಲ, 
ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳ ತುಳಿತದ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾ, ಅದು ತಮಗೆ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಇರುವ ಜನ್ಮ ಸತ್ಯ ವೆಂದು ಬಗೆದು 
ಬಾಳಿದ ಜನಕ್ಕೆ ಅನ್ಯಾಯವೆಂದು ತಿಳಿಯುವ, ಅಸಮಾನತೆಯ ಸೂಕ್ಷ ಗಳನ್ನು ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಮನೋನೆಲೆ ಬರುವುದೇ ಅರಿವಿನ ಮಹಾಸ್ಫೋಟವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಇಂಥ ಅರಿವಿನ ಮೂಲಕ ತಮ್ಮ ಇರುವಿಕೆಯ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ತಿಳಿದು ಅದನ್ನು 
ಛಿದ್ರಗೊಳಿಸುವ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮತ್ತು ಕ್ರಿ ಕ್ರಿಯೆಗಳ ಮೂಲಕ ಎದ್ದುನಿಲ್ಲುವ ಸ ಸಾಂಘಿಕ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ. 
ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವುದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಸಂಗತಿಯಲ್ಲ. ಯಾವುದೇ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮುದಾಯದ 
ಎಚ್ಚರ ಪ್ರವಾಹದಂತೆ ಬೃಹತ್ತಾಗಿ ಕಂಡರೂ ಅದು ಅಸಾಮಾನ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಧೀಶಕ್ತಿಯಿಂದ 
ಉದ್ದೀಪನಗೊಂಡು ಚಾಲನೆಗೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಭಾರತೀಯ ದಲಿತರ ಈ ಅರಿವಿನ 
, ಮಹಾಸ್ಫೋಟದ ಹಿಂದಿನ ಅಸಾಮಾನ್ಯ ಧೀಶಕ್ತಿಯೇ ಡಾ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌. 


ಡಾ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಭಾರತೀಯ ದಲಿತರಿಗೆ ಮೊತ್ತ ಮೊದಲು ತಮ್ಮ ಅಂತರಂಗವನ್ನು 
ತೆರೆದು ತೋರಿದರು. ಅರಿವು ಎಚ್ಚರಗೊಳ್ಳಬೇಕಾದುದೇ ಒಳಗಿನಿಂದ! ಬಾಬಾ 
ಸಾಹೇಬರಿಗೆ ಆ ಸತ್ಯ ಗೊತ್ತಿತ್ತು ಅಸಮಾನತೆ ಕೇವಲ ಆರ್ಥಿಕ ನೆಲೆಯಿಂದ ಬಂದುದು 
ಮಾತ್ರವಾಗಿರದೆ, ಆದು ಧಾರ್ಮಿಕ ನೆಲೆಯಿಂದ ರೂಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟು ಸಾಮಾಜಿಕ ಆಚರಣೆಯ 
ವರ್ತುಲದಲ್ಲಿ ಬಿಗಿಯಾದ ಬ೦ಧನವಾಗಿ, ಬಿಗಿಯಾದ ಗೋಡೆಗಳಿಂದ ನಿರ್ಮಿತವಾಗಿತ್ತು 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೬೧ 


ಈ ಮಾನವ ವಿರೋಧಿ ಗೋಡೆಗಳನ್ನು ಅರಿವಿನ ಬೀಜವನ್ನು ದಲಿತರ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ 
ಬಿತ್ತುವುದರ ಮೂಲಕ ಸಮಾನತೆಯ ಆಕಾಂಕ್ಷೆಯನ್ನು ಬೆಳೆದರು. ಆದುದರಿಂದಲೇ 
ದಲಿತರಿಗೆ ಮರೀಚಿಕೆಯಾಗಿದ್ದ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪ್ರಥಮವಾಗಿ ದೊರಕುವಂತೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಮಾಡಿದರು. 


ಶಿಕ್ಷಣವೆಂದರೆ ಅದೊಂದು ಕೇವಲ ಅಕ್ಷರ ಸತ್ಯಗಳ ಅವಗಾಹನೆಯಲ್ಲ. ಸಮಗ್ರ 
ಮಾನವ ಬದುಕಿನ ಚರಿತ್ರೆಯ ಅನಾವರಣ. ಈ ಅನಾವರಣದ ಮೂಲಕ, ಚರಿತ್ರೆಯ 
ಕನ್ನಡಿಯ ಮೂಲಕ ವರ್ತಮಾನದ ವರ್ತನೆಗಳಿಗೆ ಕಾರಣಗಳನ್ನೂ ಮತ್ತು 
ಪರಿಹಾರಗಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ ದಾರದೀಪ. ಇಂಥ ಅರಿವಿನ ದಾರಿದೀಪದ 
ಸೊಡರುಗಳನ್ನು ಭಾರತದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ದಲಿತರ ಕೈಗೆ ನೀಡಿದ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ತಂತಮ್ಮ 
ಬದುಕಿನ ದಾರಿಗಳನ್ನು ಸ್ವತಃ ಅವರವರೇ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಿದರು. 
ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟದ ಮೂಲಕ ದಕ್ಕುವಂಥ ಶಕ್ತಿಯ ಸ್ವರೂಪವೆಂಥದೆಂಬುದನ್ನು 
ಸಾಕ್ಷಾತ್ಮರಿಸಿ ತೋರಿದರು. 


ಇಂದು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಡಾ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಇಲ್ಲ. ಅವರು ಸತ್ತು 
ಅರ್ಧಶತಮಾನಗಳೇ ಕಳೆದುಹೋಗಿವೆ, ಆದರೆ ಭಾರತದ ಎಲ್ಲ ದಲಿತರ ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ 
ಎಚ್ಚರದ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಇದ್ದಾರೆ. ಭಾರತೀಯ ಚರಿತ್ರೆ ದಲಿತರಿಗೆ ನೀಡದ 
ಸಾಮಾಜಿಕ-ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ಥಾನಮಾನಗಳನ್ನು, ಅಧಿಕಾರ ಶಕ್ತಿಯ್ನನ್ನು ವರ್ತಮಾನ ನೀಡಿದೆ. 
ಇದರ ಹಿಂದೆ ಮನುಷ್ಯತ್ವದ ಗೌರವ ಉಸಿರಾಡಿದೆ. ಚರಿತ್ರೆ ಮಾಡಿದ ಅನ್ಯಾಯವನ್ನು 
ಸರಿಪಡಿಸಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ ಉಸಿರಾಡುವಂತೆ ಮಾಡಲು ಮತ್ತು ಮಾನವೀಯತೆ 
ಸಮಾನತೆಯ ಅಡಿಗಲ್ಲ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ ನಿಲ್ಲಬಲ್ಲದೆಂಬುದನ್ನು ತೋರಿದೆ. ಈ ದಲಿತರ 
ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಎಚ್ಚರವು ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ಪುನರಾವರ್ತನೆ ಮಾಡದಂತೆ ಶಿಸ್ತುಗೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 


೨೦-೦೪-೨೦೦೬ 


೬೨ / ದಲಿತರ ಸ್ವಾಭಿಮಾನ 


೩೦. ನೀರು ನೀರು ನೀರು 
ನೀರು ಜೀವಿಗಳ ಅತಿ ಮುಖ್ಯ ಜೀವದ್ರವ, ಅದಿಲ್ಲದೆ ಜೀವಿ ಬದುಕಲಾರದು. ಈ 


ಭೂಮಿಯ ಮುಕ್ಕಾಲುವಾಸಿ ಜಾಗ ಗ ನೀರಿನಿಂದ ತುಂಬಿರುವಂತೆ ಜೀವಿಗಳ ದೇಹದಲ್ಲಿ 
ನೀರಿನ ಅಂಶವೇ ಅದಿಕ. ಭೂಮಿಯ ಈ ಬಹುಪಾಲು ಆಕ್ರಮಿತ ನೀರು ಸೂರ್ಯನ 
ಕಾವಿನಿಂದ ಕಾದು ಆವಿಯಾಗಿ ಜೀವನೋಪಯೋಗಿ, ಜೀವಿಯ ಬದುಕಿನ ಮುಖ್ಯ 
ದ್ರವವಾಗಿ ಕಾರ್ಯನಿರ್ವಹಿಸುತ್ತದೆ. ಅದೇ ರೀತಿ ಜೀವಿಯ ದೇಹದ ಈ ನೀರು 
ಅದರ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ನಿರಂತರ ಕಾಪಾಡುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಅಮೂಲ್ಯ ನೀರು ಭುವಿಯಲ್ಲಿ 
ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಏನಾಗಬಹುದು ಎಂದು ನೆನೆದರೆ ನಡುಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದು ಕೇವಲ 
ಮನುಷ್ಯ ಅಥವಾ ಅವನಂಥ ಜೀವಿಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ-ಮರ ಗಿಡ ಕ್ರಿಮಿ 
ಕೀಟಾದಿ ಸಕಲೆಂಟು ಜೀವರಾಶಿಗಳ ಬದುಕಿನ ಅನಿವಾರ್ಯ ಅಂಶವೆಂಬ ಸತ್ಯ. 
ತನಗೆ ತಾನೇ ಪ್ರಕೃತಿಮಾತೆ ವಿಶ್ವಚಲನಾ ಚಕ್ರದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ನಿಯತಿಯ 
ನಡೆಯಲ್ಲಿ, ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳ ಪಾಲನೆಯ ಮಹದೋದ್ದೇಶಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ 
ಶಕ್ತಿ ಸಂಚಯವೇ ಈ ನೀರು. ಈ ನೀರಿಗಿರುವ ಅಗಾಧ ಶಕ್ತಿಯ ರೂಪಕವೇ ಬೆರಗು 
ಮೂಡಿಸುವಂಥದು. 


ಅದು ರಕ್ಷಕ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ; ಶಕ್ತಿಯ ಮೂಲವೂ ಹೌದು. ತನ್ನ ತಣ್ಣನೆಯ ಎದೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಪ್ರಳಯ ಸ ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಬೆಂಕಿಯನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ತನ್ನ "ಮೋಹಕ ಮಾಯಾ 
ಅಲೆಗಳಲ್ಲೇ ಬಿರುಗಾಳಿಗಳನ್ನೂ, ಪ್ರಚಂಢ ಮಾರುತಗಳನ್ನು ಪರ್ವತಗಳನ್ನು ಪುಡಿಮಾಡಿ 
ಮರಳು ಮಾಡಿ ಎಸೆಯುವ 'ಮಾಯಾಂಗನೆಯರನ್ನು ದಗೆ ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 
ನೀರಿನ ಈ ಕ್ರಿಯೆ ಮಾನವನ ಮನೋಗೂಢ ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಗೆ ಸಂಕೇತವಾಗುತ್ತದೆ. 
ನೀರಿನ ಎಲ್ಲ ಗೂಢ ಗುಣಗಳು ಮನುಷ್ಯರಲ್ಲಿ ಸಂದರ್ಭಾನುಸಾರ ವ್ಯಕ್ತಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. 
ಬಹುಶಃ ಇದಕ್ಕೆ ಅವನಲ್ಲಿರುವ ನೀರಿನ ಅಧಿಕ ಅಂಶವೇ ಕಾರಣವಿರಬಹುದು. 


ನೀರು ಮಾನವ ಚರಿತ್ರೆ-ವರ್ತಮಾನಗಳಲ್ಲಿ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಆಟವಾಡುತ್ತಾ ಬಂದಿದೆ. 
ನೀರಿನಿಂದ ಸತ್ತವರಿರುವಂತೆಯೇ ನೀರಿಲ್ಲದೆ ಸತ್ತವರ ವಾಸ್ತವ ಕಥೆಗಳು ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿವೆ. 
ನೀರು ಕ್ರೂರವಾಗಿ ಜೀವಿಗಳ ಜೀವನದೊಡನೆ ಸರಸವಾಡಿದೆ; ಆಡುತ್ತಿದೆ. ನೀರಿಗಾಗಿ 
ಪ್ರತಿನಿತ್ಯ ಹತ್ತಾರು ಮೈಲಿಗಳು ನಡೆದು ನೀರು ಹೊತ್ತು ತರುವ ಜನರು. ನಮ್ಮ ದೇಶದ 
ಸನಕ ರಾಜಸ್ಥಾನಗಳಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. ಸಮೃದ್ಧ ಸುಖೀ ರಾಜ್ಯವೆಂದು ಕರೆದುಕೊಳ್ಳುವ 
ನಮ್ಮ ರಾಜ್ಯದ ಅಸೇಕ ಊರುಗಳಲ್ಲಿ, ನಗರಗಳಲ್ಲಿ ನೀರು ಅಮೂಲ್ಯ ್ಯವೆನ್ನಿ, ಸಿದೆ. 
NS. ಬೆಳೆ/ ೬೩ 


ಭೂಮಿಯ ಒಳಗೆ ಸುರಂಗ ಕೊರೆದು ನೀರಿನ ಮೂಲ ಹುಡುಕಿ ನೀರನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವ 
ಮಾನವ ಸಾಹಸ ಗಾಥೆಯಿದೆ. ನೀರಿಗಾಗಿ. ಜನತೆ ಕಳವಳ: ಮಾಡುತ್ತಾರೆ, 
ಜಗಳವಾಡುತ್ತಾರೆ, ವ್ಯಾಜ್ಯ ಹೂಡುತ್ತಾರೆ. ಏಕೆಂದರೆ ನೀರು ಜೀವದ್ರವ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ; 
ಅದು ಬೆಳಕು! ಅನ್ನ ಅನ್ನ ಬೆಳೆಯುವ ದ್ರವ॥| ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಆ ನೀರು ತಮಗೇ 
ದಕ್ಕಬೇಕೆಂದು ಕಟ್ಟೆ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುವ ತವಕ. ನೀವು ಕಟ್ಟೆ ಕಟ್ಟಕೊ೦ಡರೆ ನಮಗೆ ಬರುತ್ತಿದ್ದ 
ನೀರು ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ನಾವು ನಿಮ್ಮ ಕಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ಕಿತ್ತುಹಾಕುತ್ತೇವೆಂಬ ಕೂಗು. ಇದೊಂದು 
ಜಲಸಮರ, ಜಲಕ್ಕಾಗಿ ಮಾನವರು ತಮಗೆ ತಾವು ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಂಡ ಜಟಿಲ ಸಮರ. 
ನೀರು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಗು ಆದ್ದರಿಂದ ಎಲ್ಲರ ವಾದವೂ ಸತ್ಯದ ಅಂಚಿನ ಆಜುಬಾಜುಗಳಲ್ಲಿ 
ಸುತ್ತುತ್ತದೆ. ಆಳುವ ಸರ್ಕಾರಗಳಿಗೆ ತಲೆನೋವು ಸೃ ಪಿಯಾಗುತ್ತದೆ ನ್ಯಾಯಲಯಗಳು 
ಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ಬೀಳುತ್ತವೆ. ಹಕ್ಕೊತ್ತಾಯ ಸಸ ಸವಾದ್ದರಿರದ ನ್ಯಾಯ ನೀರಿನ 
ಅಲೆಯಂತೆಯೇ ಅಸ್ಥಿರವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದು ಭಾರತ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಜಗತ್ತಿನ ಅನೇಕ : 
ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯಸ್ಯ ಸತ್ಯವಾಗುರುವ ವಿಚಾರ. 


ಇಂಥ ಅಮೂಲ್ಯ ನೀರನ್ನು ನಾವು ಹೇಗೆ ಬಳಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನಮ್ಮ 
ಪರಿಸರವನ್ನು nic ಸಂಕಟವಾಗುತ್ತದೆ; ನಾಚಿಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. 
ಕಡೆ ನೀರಿಲ್ಲದೆ ನಿತ್ರಾಣಗೊಳ್ಳುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಿದ್ದರೆ.. ನೀರನ್ನು ಯಾವ ಎಗ್ಗೂ ಇಲ್ಲದೆ 
ವ್ಯಯ ಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಜನರು 'ಕಾಣಸಿಗುತ್ತಾರೆ. ನಲ್ಲಿಯನ್ನು ಹಹ ಬಿಟ್ಟು ರಭಸವಾಗಿ 
ಸುರಿವ ನೀರನ್ನು ಕಂಡೂ ಕಾಣದಂತೆ ನಿರುಮ್ಮಳವಾಗಿರುವ ಜನ; ಒಡೆದ ಪೈಪುಗಳಿಂದ 
ನಿರಂತರವಾಗಿ ನೀರು ಹರಿದು ರಸ್ತೆ ತುಂಬಾ ಹರಿಯುತ್ತಿದ್ದರೂ ಅದರ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಲ್ಲದಂತೆ 
ತಿರುಗಾಡುವ ಜನ; ಅದನ್ನೂ ಸರಿಪಡಿಸಬೇಕೆಂಬ ಕರ್ತವ್ಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೂ ಇಲ್ಲದ 
ಅಧಿಕಾರಿ-ನೌಕರವರ್ಗ ಎಲ್ಲ ನಗರ ಪಟ್ಟಣಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಸಿಗುತ್ತಾರೆ. 


ನೀರು ಬೆಳೆಯ ತಾಯಿ. ಅವಳಿಗೆ ಮಡಿ ಮೈಲಿಗೆಗಳಿಲ್ಲ; ವರ್ಗ ವರ್ಣಗಳ. 
ತಾರತಮ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅವಳಿಗೆ ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆಯ ಸೋಂಕಿಲ್ಲ. ಸಕಲ ಶುಭ್ರತೆಯ ಕಾರಣಳು. 
ಅವಳ ಗುಣವೇ ಚಲನಶೀಲವಾದುದ್ದು. ಪ್ರಗತಿ ಅವಳ ಗಮ್ಯ ಸಮಾನತೆ ಅವಳ 
ಉಸಿರು. ಇಂಥ ಗುಣಕಾತಿ ನೀರನ್ನು ನಾವು ಪ್ರೀತಿಸಬೇಕು, ಗೌರವಿಸಬೇಕು. ನಮ್ಮ 
ಮುಂದಿನ ಸಂಕುಲದ ಒಳಿತಿನ ನೀರನ್ನು ಸಂರಕ್ಷಿಸಬೇಕು. ಆಗ ಭೂಮಾತೆಯ ಗರ್ಭ 
ಸಂಜಾತೆಯಾದ ಆಕೆ ಮೂರ್ತ-ಅಮೂರ್ತ ಸ್ವರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಆಳ ಪಾತಾಳ 
ಗಗನಗಾಮಿಯಾಗಿ ವಿಹರಿಸುತ್ತಾ ನೀರ ಹನಿ-ತೊರೆ ಕೆರೆಯಾಗಿ ನಮ್ಮೊಡನಿರುತ್ತಾಳೆ. 


೧೮-೦೫-೨೦೦೬ 


೬೪ / ನೀರು ನೀರು ನೀರು 


೩೧. ಸತ್ತಂಗ 


“ಸಜ್ಜನರ ಸಂಗವದು ಹೆಜ್ಜೇನು ಸವಿದಂತೆ' ಎಂದು ನಮ್ಮ ಸರ್ವಜ್ಞ ಕವಿ ಸಮುದಾಯ 
ಇ 

ಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲಿರಬೇಕಾದ ವಿವೇಕವನ್ನು ಕುರಿತು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ನಾವು ಬೆಳೆಸಬೇಕಾದ ಸ್ನೇಹ ಸತತ ಯಾರೊಡನಿರಬೇಕು, ಹೇಗಿರಬೇಕು 
ಮತ್ತು ಅದರ ಫಲ ಯೂ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಸರಳವಾಗಿ, ಸಮರ್ಥವಾಗಿ 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸಿದ್ದಾನೆ. ನಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ- ಟೇ ಅನುಭವ ಪ್ರಪಂಚದ ಸಮಷ್ಠಿ 
ವಿವೇಜನೆ, ನಮ್ಮ ಸ್ನೇಹ ಸಂಬಂಧಗಳು ದುರ್ಜನರ ಜೊತೆ ಏರ್ಪಡಬಾರದು, 
ಅದರಿಂದ ಪ್ರಯೋಜನಕ್ಕಿಂತ ಅಪಾಯವೇ ಅಧಿಕವೆಂದು ಸಾರುತ್ತದೆ. ಈ ಪ್ರಜ್ಞೆ ನಮ್ಮ 
ಕೌಟುಂಬಿಕ ಪುಜ್ಞೆಯಾಗಿ ಬಿನನಸೊ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತಿದೆ. ಪ್ರತಿ ಕುಟುಂಬವೂ 
ತಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳು” ಬೆಳೆಸುವ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಈ ಬ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುತ್ತಾ 
ಬಂದಿದೆ. 


ನಮ್ಮ “ಸಂಗ'ವೇ ನಮ್ಮ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಅಳೆಯುತ್ತದೆ; ಜಗತ್ತಿಗೆ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸುತ್ತದೆ. 
ನಮ್ಮ ಅಭಿರುಚಿಗಳು ಮತ್ತು ಮಗ ನಮ" ಸಂಗ'ವಲಯವನ್ನು ಆಯ್ಕೆ 
ಮಾಡುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮ "ವಿವೇಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೌಲ್ಯ ನಿರ್ಣಯದಲ್ಲಿ ಜಾಗೃತವಾಗಿದ್ದಲ್ಲಿ 
ನಮ್ಮ ಸ್ನೇಹವಲಯವನ್ನು ಎಚ್ಚರದಿಂದ ' ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಸತ್ತಂಗ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಆವರಣವನ್ನು, ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಸರಿಯಾದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಕೆತ್ತುತ್ತದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಅವನ 
ಸ್ಥಾನ ನಿರ್ಧಾರವೂ ಆಗುತ್ತದೆ. ಅವನು ಉತ್ತಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವಿಯಾಗಿ 
ರೂಪುಗೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಅಂತರಂಗದ ಪಕ್ವತೆಯ ಕಡೆಗೂ ನಿಗವಹಿಸುವಂತಾಗುತ್ತದೆ. 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಉತ್ತಮ "ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವಿಯಾಗಬೇಕಾದರೆ ಅವನು ಸಾತ್ಲಿಕನೂ ಹೃದಯ: 
ಸಂಸ್ಕಾರವುಳ್ಳವನೂ ಆಗಿರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ನಿಟ್ಟಿನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಅವನ "ನಂಗ 
ಚಿಜಳ ಮುಖ್ಯ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಭಿ 


ಸತ್ತಂಗದಿ೦ದ ಸುಖಶಾಂತಿ ನೆಮ್ಮದಿಗಳು ಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುತ್ತವೆ. ಈ ಶಾಂತಿ ನೆಮ್ಮದಿಗಳು 
ವ್ಯಕ್ತಿ ನೆರೆಯಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿ ಕುಟುಂಬ ಸಮಾಜ ನೆಲೆಗಳಿಗೆ ವಿಸ್ತರಿಸುತ್ತವೆ. ನಮ್ಮ 
Fe ಶಾಂತಿಗಳು ಮೇಲ್ನೋ! ಟಕ್ಕೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ನೆಲೆಯಿಂದ ವಿಸರಿಸಿದಂತೆ ಕಂಡರೂ ಅದು 
ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ "ಕಡೆಗಳಿಂದ ನಾವು ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವ ಅಂಶಗಳೆಂಬುದು 
ಕೂಡ ಸತ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೬೫ ' 


ಈ ಬಗೆಯ ಕೊಳು ಕೊಡುಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಒಂದು ಸಾರ್ಥಕ ಬಂಧನದಲ್ಲಿ, 
ಸುಖದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಬಂಧನ "ಬ೦ಧನ'ವೆನ್ನಿಸದೆ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಆನಂದವನ್ನು 
ತಂದುಕೊಡುವ ಸಾಧನವಾಗುತ್ತದೆ; ಅವನನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ 
ತೊಡಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಪ್ರೇರೇಪಿಸುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಸತ್ಸಂಗವು ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ 
ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುತ್ತಿದೆ ಎನ್ನಿಸಿದರೂ, ಅದು ಅದೇ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅಂತರ್ಮುಖವು 
ಅನಾವರಣಗೊಂಡು ವಿಕಾಸಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ಬಗೆಗಿರುವ ಮೋಹ ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತಾ 
ಸಾಗಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮೋಹ ಮುಖ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮೋಹ ಎಂಥೆದೆಂದರೆ, 
ಸತ್ಸಂಗದಿಂದ ನಿಸ್ಸಂಗತ್ವದ ಕಡೆ ಸಾಗುವ ದಾರಿದೀಪ; ನಿರ್ಮೋಹದ ಕಡೆ ಸಾಗುವ 
ಆತ್ಮದ ಬೆಳವಣಿಗೆ. ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಮತ್ತು ಗುರಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಅರಿಯುವ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯ ದರ್ಶನಗಮ್ಯತೆ| 


ಇಂದು ನಗರಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸತ್ಸಂಗ ಗೋಷ್ಠಿಗಳು ನಡೆಯುತ್ತಿವೆ. ಗೋಷ್ಠಿಗಳನ್ನು, 
ಸಮಾವೇಶಗಳನ್ನು ನಡೆಸುವುದರ ಮೂಲಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಸತ್‌ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನಾಗಿ 
ಪರಿವರ್ತಿಸುತ್ತೇವೆ ಎ೦ಬ ಪ್ರಚಾರತಂತ್ರಗಳಿಂದ ಜನರನ್ನು ಸೆಳೆಯುತ್ತಿರುವ ಸಂಘ- 
ಸಂಸ್ಥೆ, ಧಾರ್ಮಿಕ-ಅಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳು ಹೇಳುತ್ತಿವೆ. ಗುಂಪುಗಳಾಗಿ ಒಂದೆಡೆ ಸೇರಿ 
ಬ'ಜನೆ ಮಾಡುವುದರಿಂದ, ನರ್ತಿಸುವುದರಿಂದ, ಒಬ್ಬರೊಬ್ಬರನ್ನು 
ಆಲಂಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರಿ೦ದ “ಸತ್ಸಂಗ'ವಾಗುತ್ತದೆ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಉದಾರವಾದ 
ಧನವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಸತ್ಸಂಗ ಗೋಷ್ಠಿಗಳು ಕೇವಲ ಆಡಂಬರ ಗೋಷ್ಠಿಗಳು. 
ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಪಾಪಗಳನ್ನು ಬಹಿರ೦ಗ ಥಳಕು ಬೆಳಕು ಮಾಡಿದಲ್ಲಿ 
ಆತ್ಮೋದ್ಧಾರವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. "ಸತ್ಸಂಗ' ಅಂತರಂಗದ ಮೂಲಕ ಅರಳುವ ಕ್ರಿಯೆ. 
ಅವರವರ ಹೃದಯಗಳಲ್ಲಿರುವ ಅಂತರಂಗ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ವಿಕಾಸವೇ ಸತ್ಸಂಗದ ಗುರಿ. 
ಅದು ನಾಲ್ಕಾರು ಜನ ಒಂದೆಡೆ ಕುಳಿತು ತೋರಿಕೆಯ ಭಜನೆ ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಆಚರಿಸುವಂಥದ್ದಲ್ಲ. ಅಂತರಂಗದ ಎಚ್ಚರದ ಕಾರಣದಿ೦ದಾಗಿ ಸಾಮಾಜಿಕ “ಕುಟುಂಬಿ' 
ಯಾಗುವುದೇ ಸತ್ತಂಗದ ನಿಜದಾರಿ. 


೧೫-೦೬-೨೦೦೬ 


೬೬ / ಸತ್ಸಂಗ 


೩೨. ವೈಭೋಗದ ಮಾದಕತೆ 


“ಹೈಲೈಫ್‌ ಹೈರಿಸ್ಟ್‌' ಎನ್ನುವುದು ಈಗ ಚಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿರುವ ಮಾತು. ಇತ್ತೀಚಿನ 
ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯ ಯಾ ಮದವೇರಿದ ತರುಣರು ನಡೆಸುತ್ತಿರುವ 
ಜೀವನಶೈಲಿ ಮತ್ತು ಅದರಿಂದಾಗುತ್ತಿರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅನಾರೋಗ್ಯದ ಕಾರಣದಿಂದಾಗಿ 
ಡೂ ಸಳ ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಶ್ರೀಮಂತರಾಗುವುದು ತಪ್ಪಲ್ಲ. 
ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ತಮ್ಮ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯನ್ನು ಸದುಪಯೋಗ 
ಮಾಡಿದ ಅನೇಕ ಶ್ರೀಮಂತರು ಕಾಣಸಿಗುತ್ತಾರೆ. ಮನೆಕುಕಿದ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ 
ನಾಟ್ಯವಾಡುತ್ತಿದ್ದರೂ ಅದನ್ನು ತನ್ನ ವಿವೇಚನೆಯ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯನ್ನು ಮೀರದಂತೆ 
ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿಬ್ಬುಕೊಂಡವರು ಜ್‌ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ “ಜನಾ ನೈತಿಕತೆಯ 
ಅಂಕೆಯಲ್ಲಿರಬೇಕು. ನೈತಿಕತೆಯೆಂಬ ಎಚ್ಚರವು ದ್ರವ್ಯದ ಬಳಕೆಯ ಬಗ್ಗೆ 1೮ ನಿಗ 
ವಹಿಸಿರಬೇಕು. ವಿನಿಯೋಗವು ಕೂಡ ಪಾತ್ರ, ಅಪಾತ್ರಗಳ ತುಲನೆ ಮಾಡಬೇಕು. 
ಇದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಜೀವನಕ್ಕೂ ಅನ್ವಯವಾಗುವ ಮಾತು. ತನ್ನಲ್ಲಿರುವ ಹಣವನ್ನು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ಖರ್ಚು ಮಾಡಿದರೆ ಸಾಮಜಿಕ ಹಿತ ಆರೋಗ್ಯ ಸಾಧಿತವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಈ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹಿತ-ಆರೋಗ್ಯದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮತ್ತು ಅವನ ಕುಟುಂಬದ ಹಿತ- 
ಆರೋಗ್ಯ ಅಡಗಿರುತ್ತದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ೦ತೋಷದಲ್ಲಿ ಭಾಗಿಯಾಗುವುದರಿಂದಾಗಿ 
ಅವನ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಸಾರ್ಥಕ ತೃಪ್ತಿಯೊ೦ದು ಮೂಡುತ್ತದೆ; ಅವನ ಮೈಮನಗಳು 
ದೇಹಾತೀತವಾದ ಅವ್ಯಕ್ತ ಆನ೦ದವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತವೆ. 


ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯು ಸಮಾಜ ಮುಖಿ ದೃಷ್ಟಿಧೋರಣೆಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳದೆ ಕೇವಲ 
ವ್ಯಕ್ತಿಮುಖಿ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಅದು ಸಾಮಾಜಿಕ ಪಾಪವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಪಾಪವೆಂದರೆ ತಾನೂ ಕೆಡುತ್ತಾ ಸಮಾಜದ ಆರೋಗ್ಯ ನೆಮ್ಮದಿಗಳನ್ನು 
ಕೆಡಿಸುತ್ತಾ ಹೋಗುವುದು; ತನ್ನ ಆತ್ಮ ದೇಹಗಳನ್ನು ಕೋಗಳಿ ಗೋ 
ಸಮಾಜ. ವಿದ್ರೋಹಿಯಾಗಿ ಅಭಿವ್ಯಕಿಗೊಳ್ಳುವುದು. ತನ್ನ ಕಾಯ ವಿಕಾರಗಳ ಬಗ್ಗೆ 
ನಿಯಂತ್ರಣ ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಆ ವಿಕಾರಗಳೇ Ns ಅವುಗಳನ್ನು 
ತೃಪ್ತಿಪಡಿಸುವುದೇ ಜೀವನದ ಪರಮ ಗುರಿಯೆಂದೂ ವ್ಯಕ್ತಿ ಭಾವಿಸಿ, ತನ್ನ ಸುತ್ತ 
ಸ್ವಾರ್ಥದ ಗೂಡು ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ಮೈಮನಗಳ ಸುಖಿದ ಮುಂದೆ ಬ್‌ 
ಅಮುಖ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಕುಟುಂಬ ಮುಖ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ ತಂದೆ ತಾಯಿ ಸೋದರ ಸೋದರಿ 
ಹೆಂಡತಿ ಮಕ್ಕಳೆಂಬ NE: ಅರ್ಥ ಹೀನವಾಗಿ ಕಾಣತೊಡಗುತ್ತದೆ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೬೭ 


ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯ ಮದ, ಮೋಹವಾಗಿ, ವಿಷವೇ ಅಮೃತದಂತೆ ಸಿಹಿಯಾಗಿ, ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ 
ಸುತ್ತ ತನಗರಿವಿಲ್ಲದಂತೆ ಮಾಯಾಜಾಲವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ಸುಖದ 
ಈಡೇರಿಕೆಗಾಗಿ ನೈತಿಕತೆಯನ್ನು ಗಾಳಿಗೆ ತೂರುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ಸುಖದ ಈಡೇರಿಕೆಗಾಗಿ 
ತನ್ನ ಶ್ರಿಮಂತಿಕೆಯನ್ನು ಕುಟಿಲೋಪಾಯಗಳಿಗೆ ಬಳಸುತ್ತಾನೆ. ತುಳಿಯ ಬಾರದ 
ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ತುಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ತನ್ಮೂಲಕ ಸಮಾಜವಿರೋಧಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ; 
ಖಳನಾಗುತ್ತಾನೆ. 


ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯ ಮಾದಕತೆ ವಿನಯವನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುತ್ತದೆ, ಅಹಂಕಾರವನ್ನು 
ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. ಹಣದ ಮೂಲಕ ಏನನ್ನಾ! 4 ಗಳಿಸಬಲ್ಲೆ ಎಂಬ ಚರು [ಸ್‌ ಎನ್ನು 
ವ್ಯಕ್ತಿ ದುರ್ಬಲನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅವನಿಗರಿವಿಲ್ಲದಂತಯೇ ಅವನ ಸುತ್ತ ನಿರ್ಮಿತವಾಗುವ 
ಅವನ ಬಗೆಗಿನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಅವನನ್ನು ಅಧೀರಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಈ 
ಅಧೀರತೆ ಅವನ ಎದೆಯ ಆಳದಲ್ಲೆಲ್ಲೋ " ಇದ್ದಿರಬಹುದಾದ ಒಳ್ಳೆಯತನದ ವಾಸನೆಯಷ್ಟೆ 
ಆದರೆ ಆತ ಅದನ್ನು ಜಾಗ್ಯೃ ತಗೊಳಿಸಿ ಬೆಳೆಸುವ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೆ ಇತನ: ತನುಮನಗಳನ್ನು 
ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಲು ಸಿದ್ಧನಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ಮುಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳಲು ಮತ್ತಷ್ಟು ಖಳನಾಗಲು. | 
ಕೂರಿಯಾಗಲು ಸಿ ಸಿದ್ಧನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅನೇಕ ದುಶ್ಚಟಗಳನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡು ಅಂತಿಮವಾಗಿ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ರೋಗಿಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. | 


ಒ೦ದು ಸಮಾಜವು ಶ್ರೀಮಂತಗೊಳ್ಳುವುದು ಎಂದರೆ ಒಂದು ಸಮುದಾಯದ 
ಜೀವನಶೈಲಿ ಉತ್ತಮಗೊಳ್ಳುವುದು; ಅನ್ನ ಬಟ್ಟೆ ವಸತಿಗಳು ಸುಲುಭವಾಗಿ 
ಸಗುವಂತಾಗುವುದು ಎಂದು ಮಾತ್ರ ಅರ್ಥವಲ್ಲ, ಅದರ ಜೊತೆಗೆ ಆ ಸಮಾಜದ 
ಅಂತರಂಗ ಕೂಡ ನೈತಿಕವಾಗಿ ಶ್ರೀಮಂತಗೊಳ್ಳಬೇಕು. ಸಮಾಜದ ಅಂತರಂಗವನ್ನು 
ರೂಪಿಸುವವರು ಅದರ ಸದಸ್ಯರಾದ ಜನರೇ ತಾನೆ! 


೨೯-೦೬-೨೦೦೬ 


೬೮ / ವೈಭೋಗದ ಮಾದಕತೆ 


೩೩. “ಬಾರ್‌ಕೋಲ್‌ ಚಳವಳಿ' 


ನಾಗರ ಹೊಳೆ ಅರಣ್ಯದ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳ ಕಥಾನಕವನ್ನು ಓದುತ್ತಿದ್ದ ನನಗೆ 
ಒಂದು ಅಪರೂಪದ ಸಂಗತಿ ಗಮನ ಸೆಳೆಯಿತು. ಪ್ರಕೃತಿ ಹ ಜೀವಿಗಳಾದ 
ಆದಿವಾಸಿಗಳನ್ನು ಅರಣ್ಯದಿಂದ ಒಕ್ಕಲೆಬ್ಬಿಸಿ ನಾಡಿಗೆ Se ದಬ್ಬಲಾಯಿತು. 
ಕಾಡುಮಕ್ಕಳು ಬಟು ಸೇರಿದ ಮೇಲೆ ನಾಡಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡಿರುವ ಅನೇಕ "ವ್ಯಸನಗಳು 
ಅವರನ್ನು' ತಬ್ಬಿಕೊ೦ಡವು. ಅಂಥ ವ್ಯಸನಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಮುಖವಾದುದು ಕುಡಿತ. 
ಫೊ ಜಮೀನುಗಳಲ್ಲಿ ದಿನವೆಲ್ಲಾ ದುಡಿತ ಮಾಡಿ ಗಳಿಸಿದ ಕೂಲಿ ಮನೆಗಳನ್ನು 
ತಲಪುತ್ತಲೇ ಇರಲಿಲ್ಲ! ದುಡಿದು ಮನೆಗೆ ಹೋಗುವ ಮುನ್ನ ಅದನ್ನು ಕುಡಿತಕ್ಕೆ 
ವಿನಿಯೋಗಿಸುತ್ತಿದ್ದರು, ಆದಿವಾಸಿ ಗಂಡಸರು. ಆಗ ಪ್ರಾರಂಭವಾದುದ್ದೇ ಕ 
“ಬಾರ್‌ಕೋಲ್‌ "ಚಳವಳಿ" 


ಆದಿವಾಸಿ ಮಹಿಳೆಯರೆಲ್ಲರು ಸಂಘಟಿತರಾಗಿ ಕುಡಿದು ಬರುವ ಮನೆಯ ಗಂಡಸರಿಗೆ 
“ಬಾರ್‌ಕೋಲ್‌' ಶಿಕ್ಷೆ ನೀಡಲು ನಿರ್ಧರಿಸಿದರು. ಆ ಶಿಕ್ಷೆ ನೀಡುವವರು ಮಾತ್ರ ಅವರಲ್ಲ! 
ಮನೆಗಳಲ್ಲಿರುವ ಚಿಕ್ಕಮಕ್ಕಳು ಅಥವಾ ಬಾಲಕರು, "ಈ ಶಿಕ್ಷೆಯನ್ನು ಅವರು ಒಂದು 
“ದಂಡನೆ'ಯಾಗಿ ಪ್ರಯೋಗಿಸದೆ, ಅವರು ಅದನ್ನು ಒಂದು ಚಳವಳಿಯನ್ನಾಗಿ ರೂಪಿಸಿ 
ಯಶಸ್ವಿಯಾದರು. ಈ ಪ್ರಯೋಗ ಗಂಡಸ ರಿಗ ಸಿಟ್ಟು ತಂದಿತು; ಆತ್ಮಶೋಧಕ್ಕೆ 
ತೊಡಗಿಸಿತು. ಈ ಪ್ರಯೋಗ ಯಾವುದೋ ಒಂದು ಮನೆಯ ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿದ್ದಲ್ಲಿ 
ಗಂಡಸಿನ "ಅಹಂಗೆ ಕೋಪಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಆ ಮೂಲಕ ಕೌಟುಂಬಿಕ ನೆಮ್ಮದಿಗೆ 
ಭಂಗ ತರುತ್ತಿತ್ತು. ಅದರ ಬದಲು ಆದಿವಾಸಿ ಹಾಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಜಾರಿಗೆ ತಂದುದರಿಂದ 
ಗ೦ಡಸಿನ "ಅಹಂ'ಗೆ ಕಾರಣವಾಗದೆ, ಮನಪರಿವರ್ತನೆಯ ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿ ಮಾರ್ಪಟ್ಟತು. 
ಮ ಹೊಡೆಯುತ್ತಿದ್ದವರು ಪ್ರೀತಿ ಪಾತ್ರರಾದ ಮನೆಯ ಮಕ್ಕಳು! 
ಅವರ ಮುಂದೆ ತ ತಸ್ಥರಂತೆ ತಲೆ ಬಗ್ಗಿಸಿ ಏಟು ತಿನ್ನುವುದಕ್ಕಿಂತ ಕುಡಿತ ಚೆ 
ಲೇಸೆಂದು ನೀನ “ಗಂಡಸರು ಕುಡಿತದ ವ್ಯಾಮೋಹದಿಂದ ಹೊರಬಂದರು. 
ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಅಥವಾ ಕುಟುಂಬ ನೆಲೆಗಳಾಚೆ ನಿಂತು ಇಸು ಒಳಿತನ್ನೇ ಸದಾ 
ee ಆದಿವಾಸಿ ಮನಸ್ಸು ಮಾತ್ರ ಈ ಬಗೆಯ ಆರೋಗ್ಯಕರ ಈ 
ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ! ಆದರೆ ನಾಗರೀಕರು ತಮ್ಮ ಹೇ ಹುಳಕನ್ನು 
ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ. ತೋಪ ಸಲಿಚ್ಚಿಸದೆ, ಒಳಗೇ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು ನೋವನು. 


| 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. eerie My ಅದರಿಂದ ಮೂಡಬಹುದಾದ ಆನಂದವನ್ನು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೬೯ 


ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಮೂಲ ಕಾರಣ ಸಮುದಾಯ ದೃಷ್ಟಿಯ ಕೊರತೆ ಮತ್ತು 
ನಾಗರೀಕರೆಂಬ, ಕಲಿತವರೆ೦ಂಬ ಅಹಂಕಾರ. 


ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ತಿದ್ದುವಲ್ಲಿ ಸಮುದಾಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿರಬೇಕು. ಸಮುದಾಯದ ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಕುಟುಂಬದ ಮತ್ತು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸುಖ, ನೆಮ್ಮದಿಗಳಿರುತ್ತವೆ ಎಂಬ ಸತ್ಯ ಆದಿವಾಸಿಗಳಿಗೆ 
ತಿಳಿದಿರುವ ಸಾಗೆ ನಾಗರೀಕರಿಗೆ ತಿಳಿದಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೆ ನಾಗರೀಕರ ಸ್ವಾರ್ಥ 
ಮೂಲ ಆಲೋಚನೆಗಳು ಕಾರಣವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ತನ್ನ ಬಗ್ಗೆ. ತನ್ನ ಕುಟುಂಬದ ಬಗ್ಗೆ 
ಮಾತ್ರ ಆಸಕ್ತಿ ವಹಿಸುವ, ವೃತ್ತ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುವ ನಾಡವರಿಗೆ ಸಮಾಜ, ನಾಡುಗಳ ಹಿತ 
ಆದರ್ಶಗಳು ಮಾತ್ರ! ತನ್ನ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ನಾಡು ನಾಡವರ ಬಗ್ಗೆ ಆದರ್ಶದ 
ಮಾತುಗಳನ್ನಾಡಿದರೂ ತನ್ನ ಆಚಾರಗಳಲ್ಲಿ « ಅದಕ್ಕೆ ತದ್ದಿರುದ್ದವಾಗಿ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವ 
ನಾಗರೀಕನ ಸ ತ ಗೋಡೆಗಳಿಂದ. ಕಂದರಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದೆ. ಮನುಷ್ಯ 
ಮನುಷ್ಯರ ನಡುವೆ ಅಸಮಾನತೆ ಉಸಿರಾಡುತ್ತಿದೆ. ಮಾತು-ಕೃತಿಗಳ ಅ೦ತರದಿಂದಾಗಿ 
ನಾಗರೀಕನು ಅ೦ತರ೦ಗದಲ್ಲಿ ಟೊಳ್ಳಾಗಿ, ಅದನ್ನು ಮುಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳಲು ಮೇಲ್ಪದರದಲ್ಲಿ 
ಅಹಂಕಾರಿಯಾಗಿ ರೂಪಿತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ನಾಗರೀಕ ಜಗತ್ತಿನ ಬಹುಪಾಲು ಇಂಥವರ 
ನಡುವೆ ಸಮುದಾಯದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ ಆಲೋಚಿಸಿದ ಬುದ್ಧ ಗಾಂಧಿ ಬಸವರು 
ನಮಗೆ ವಿನಯವಂತರಾಗಿ ನಿರಹಂಕಾರಿಗಳಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ಪಥ ನಮ್ಮ 
ಪಥವಾಗಬೇಕು; ವಿಚಾರ ಆಚಾರವಾಗಿ ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಬೇಕು. 


ನಾಗರೀಕ ಪ್ರಪಂಚದ ಎಲ್ಲ ಸಾಮಾಜಿಕ-ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ತರಗಳಲ್ಲಿನ ಬಹುಪಾಲು 
ಗಂಡಸರು ಮದ್ಯವ್ಯಸನಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅಸರಲ್ಲಿ ಕೆಲವರು ಹವ್ಯಾಸಿ ಚಟಿಗಳಿರಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಅದನ್ನೇ ಚಟವನ್ನಾ ಗಿಸಿಕೊಂಡು ಮನೆ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ನೆಮ್ಮದಿ ಕೆಡಿಸುತ್ತಿರುವವರ 
ಸಂಖ್ಯೆ ಕಡಿಮ ಇಲ್ಲ. ಅಂಥವರಿಗೆ "ಬಾರ್‌ಕೋಲ್‌' ಪ್ರಯೋಗ ಮಾಡಿದಲ್ಲಿ. "ಮಾನವ 
ಹಕ್ಕುಗಳ ಉಲ್ಲಂಘನೆಯಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ವಾದಿಸುವುದು ಕೇವಲ ತರ್ಕವಾದೀತು. 


೦೧-೦೬-೨೦೦೬ 
Bal 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


ಪಾನಮತ್ತ ಗಂಡಂದಿರನ್ನು ಹದ್ದುಬಸಿಗೆ ತರಲು ಅನ್ಯಮಾರ್ಗ ವಿಫಲವಾದಾಗ 
ಪತ್ನಿಯರು ಬಾರ್ಯೋಲ್‌ ಚಳವಳಿ ಮಾಡುವುದು ಅತ್ಯಂತ ಸಾಮಯಿಕ. 


-ಸೌದಾಮುನೀ ಪ್ರಭಾಕರ, ಕಡೂರು. 


೭೦ / “ಬಾರ್‌ಕೋಲ್‌ ಚಳವಳಿ” 


೩೪. ಬೀಜ ಮತ್ತು ಭೂಮಿ 


ತಾಯಿಯಂತೆ ಮಗಳು, ನಾಲಗೆ ಕುಲವನ್ನು ತಿಳಿಸಿತು, ಬೀಜದಂತೆ ಗಿಡಗಳು ಈ 
ಮಾತುಗಳೆಲ್ಲವೂ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಹುಟ್ಟನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡುತ್ತವೆ. ಜಾತಿಗತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಇಂಥ ಮಾತುಗಳು ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ. ಗುಣಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಕುರಿತು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಮಾಡುವ 

ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಅವಹೇಳನ, ಅಪಹಾಸ್ಯ ವಿದೆ. “ಸಾಮಾನ್ಯ wn ಮರ ದೃಷ್ಟಿ ಸಮಾಜದ 
ಮೇಲುಸ್ತರದ ಮನಸ್ಸುಗಳು ಕೆಳಸ್ಪ ಸ್ತರದ. ಜೀವಿಗಳನ್ನು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಮಾಡುವ ಸಂದರ್ಭದ್ದು 
ಆಧುನಿಕ ನಾಗರೀಕತೆಯ ಮಧ್ಯೆನಂತ ಭಾರತೀಯ ಸ ಸಮಾಜದಲ್ಲೂ ಇದು ಕಾಣುವಂಥದ್ದು. 


ತಾಯಿಯಂತೆ ಮಗಳಿರುತ್ತಾಳೆ ಲಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ, ನಡತೆಯಲ್ಲಿ, ಹಾವಭಾವ ವಿನ್ಯಾಸಗಳಲ್ಲಿ; 
ಪದಗಳ ಉಚ್ಚಾರಣೆಯಲ್ಲಿ, ಮಾತಿನ ಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ, ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವಿವಿಧ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ. 
ಈ ಎಲ್ಲ ಕ್ರಿಯೆಗಳ ಗುಣ. ಮತ್ತು ಮೌಲ್ಯಗಳು ಅವು ಅರಳಿದ, ಮೂಡಿದ ಆವರಣದ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಧಾರವಾಗುತ್ತವೆ. ಅಂದರೆ ಅವುಗಳ ಶಿಪ್ಪತೆ-ಅಶಿಷ್ಟತೆಗಳು ಆವರಣ 
ಮತ್ತು ಪೋಷಣೆಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ ಎಂದಾಯಿತು. ತಾಯಿ ಗರ್ಭದಿಂದ 
ಜನಿಸಿದ ಮಗಳು "ಆ ತಾಯಿಯ ಮಗಳಾಗಿದ್ದಾಳೆ' ಎಂಬ ಕಾರಣಕ್ಕೆ ಆ ತಾಯಿಯ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ಗುಣವುಳ್ಳವಳಾಗಿರುತ್ತಾಳೆ ಎಂದು ತೀರ್ಮಾನಕ್ಕೆ ಬರಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಆ 
ಮಗಳು ತಾಯಗರ್ಭದಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಭಿನ್ನ ಪರಿಸರ ಮತ್ತು ಸ ್ರಿ ಸಾಂಸ್ಥೃಶಿಕ ಆವರಣದಲ್ಲಿ 
ಬೆಳೆದಾಗ, ಅವಳ ಬೌದ್ದಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ ವಿಕಾಸವೇ ಬೇರೆಯಾದೀತು. ಕೇವಲ 
ಶಾರೀರಿಕ ಸಾಮ್ಯ ಮಾತ್ರ ತಾಯಿ ರೀತಿಯದ್ದಾದೀತು. ಅಂದರೆ ತಾಯಿಯಂತೆ 
ಮಗಳಿರುತ್ತಾಳೆ 4... ಕೇವಲ ಪೂರ್ವಗ್ರಹ "ಪೀಡಿತ ನಂಬಿಕೆ ಮಾತ್ರ. 


ಬೀಜದಂಥ ಗಿಡಗಳು ಎ೦ಬ ಮಾತು ಕೂಡ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಬೀಜ ಪಾರಮತ್ಯೆಯನ್ನು 
ಮೆರೆಸಲು ಉಪಯೋಗಿಸುವ ಸೂಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಪುರುಷ ಪಾರಮ್ಯತೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಹೊರಡುವ ಯತ್ನದಲ್ಲೂ ಈ ಅರ್ಥ ಹೊರಡಬಹುದು. ಪುರುಷ ಮತ್ತು 
ಬೀಜ ಎರಡೂ ಒಂದೇ, ಅಭಿನ್ನ. ಬೀಜ ಬಿತ್ತುವುದು ತನಗಿರುವ ಅಧಿಕಾರವೆಂಬ 
: ಅಹಂಕಾರ, ಭ್ರಮೆ ಪುರುಷನಿಗೆ! ಈ ಅಹಂಕಾರವು ಭೂಮಿಯನ್ನು ಎರಡನೆಯ 
ಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ತಳ್ಳಿದೆ. "ಭೂಮಿಗೆ ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯಿದೆ; ಮೊಳಕೆಯೊಡೆಸಿ ಬೆಳೆಸುವ ಶಕ್ತಿಯಿದೆ. 
ಆಳಕೆ pe ತಾನೆ ಆ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು. ಅದು ಪಡೆಯಲಾರದು. ತನ್ನಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೆಲ್ಲಾ 
ಫಲವತ್ತತೆಯನ್ನು ಅದು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದರೂ ಬೀಜವಿಲ್ಲದೆ ಬೆಳೆಯಲಾರದು. 
ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾರದು. ಈ ಬಗೆಯ ಬೀಜ ಪಾರಮ್ಮ ತೆಗೆ ಪುರುಷ ಪಾರಮ್ಯ ತೆಯೇ ಮೂಲ. 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ! ೭೧ 


ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಸ್ಪಷ್ಟ ಸತ್ಯವನ್ನು ನಾವು ಅರಿಯಬೇಕಾಗಿದೆ. ಬೀಜ ಎಷ್ಟೇ ಬಲಿಷ್ಟವಾಗಿರಲಿ, 
ಶಕ್ತಿದಾಯಕವಾಗಿರಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾದ ಪಷ್ಟಿಯಾದ ಹದವಾದ 'ಫಲದಾಯಕವಾದ 
ಭೂಮಿ ದೊರೆಯದೆ ಹೋದಲ್ಲಿ ಅದು ಸರಿಯಾಗಿ ಮೊಳಕೆಯೊಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ. 
ಚಿಗುರಾಗಿ ಮರವಾಗಿ ಅರಳುವುದಿಲ್ಲ. ಭೂಮಿಯ ಸತ್ವವೇ:ಗಿಡದ ಸತ್ವವನ್ನು ಬದುಕನ್ನು 
ನಿರ್ಧರಿಸುವಂಥದ್ದು. ನಿಜ, ಬೇವಿನ ಮರದಲ್ಲಿ 'ಬೇವಿನ hed, ಬರುತ್ತವೆ; 
ಮಾವಿನ ಮರದಲ್ಲಿ "ಮಾವಿನ ಹಣ್ಣು ಬರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಸರಿಯಾದ ಭೂಮಿ, ಆವರಣ, 
ಪುಷ್ಟಿ ಇಲ್ಲದೆ ಹೋದರೆ ಸೀಕಲು ಪಾಕಲು ಬೀಜಗಳು ಬರಬಹುದು. ತನ್ನ ಮೂಲ 
ರೂಪ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಅಂದರೆ ಬೀಜ ಎಷ್ಟೇ ಬಲಶಾಲಿಯಾಗಿರಲಿ 
ಆದು ಸಂಪೂರ್ಣ ಫಲಪ್ರದವಾಗಿ ಅರಳಿ ಬೆಳೆಯಬೇಕಾದರೆ ಸೂಕ್ತ ಭೂಮಿ ಬೇಕೆ 
ಬೇಕು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಬೀಜಕ್ಕಿಂತ ಭೂಮಿ ದೊಡ್ಡದು; ಪುರುಷನಿಗಿಂತ ಪ್ರಕೃತಿ 
ದೊಡ್ಡದು. 


ತಾಯಿಗಿ೦ತ ಮಗಳು ಭಿನ್ನವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಬಲ್ಲಳ್ಳು; ಹುಟ್ಟಿದ ಜಾತಿಯ ಸಂಸ್ಕಾರಕ್ಕಿಂತ 
ಭಿನ್ನ ಸಂಸ್ಕಾರವನ್ನು ಗಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು; ಬೀಜಕ್ಕಿಂತ "ವಿಭಿನ್ನ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಗಿಡ 
Me ಇದೆಲ್ಲಕ್ಕೂ ನಮಗೆ ಸಿಗುವ ತೊಟ ಅಟ ಗಟ್ಟಿಯಾದ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಮೋಾಷಾಂಘಟು ಕಾರಣವಾಗುತ್ತವೆ. ಹುಟ್ಟೇ ಅಥವಾ ಬೀಜವೇ ಎಲ್ಲವನ್ನು 
ನಿರ್ಧಾರ ಮಾಡುವ ಅಂಶವಾಗಿದ್ದರೆ ಏಸು, ಬುದ್ಧ. ಗಾಂಧಿ, ತೂ 
ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ಗಳ ಳ ಸೃಷ್ಟಿಯೇ ಆಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ! | 


೨೭-೦೭-೨೦೦೬ 


೭೨ / ಬೀಜ ಮತ್ತು ಭೂಮಿ 


೩೫. ಜನ ಅಂತಾರೆ ಅಂತ... 


ಸಮುದಾಯದ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಗೌರವಿಸಬೇಕು, ಮಾನ್ಯ ಮಾಡಬೇಕು ಎಂಬ 
ಮಾತಿಗೆ ವಿರೋಧವಿರಲಾರದು. ಸಾವಿ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಂದರೇನು? ಅದು 
ಹೇಗೆ ಒಡ ಮೂಡುತ್ತದೆ? ಸಮುದಾಯದ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು “ಇದೇ ನಿಜವಾದ 
ಸಮುದಾಯದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ' ಎಂದು ಗುರುತಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವ ಎಲ್ಲಾ ಬಹುಮತಾಧಾರಿತ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳು ಸಮುದಾಯದ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳ? ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಜಟಿಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಉದ್ಭವವಾಗುತ್ತವೆ. 
ನಮ್ಮ ಸಾಮಾನ್ಯ ಅರಿವಿಗೆ ಅನೇಕ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಜನಾಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. : 
ಜನಾಭಿಪ್ರಾಯವೇ ಬೇರೆ ಸಮುದಾಯದ ಆಶಯವೇ ಬೇರೆ ಎ೦ಬ ಅರಿವು 
ಗಾಢವಾಗುತ್ತಾ ಸಾಗುತ್ತದೆ. ಜನಾಭಿಪ್ರಾಯವು ಸಾಂಪ್ರಾದಾಯಿಕ ಹಾದಿಗೆ ಬಿದ್ದಾಗ 
ಆಗುವ ಅಪಾಯ ಇದು. ಸ್ವಹಿತ ಸಾಧನೆಗೆ ಜನಾಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಒಟ್ಟುಗೂಡಿಸುವ 
ಕಲೆಯನ್ನು ಕರಗತ ಮಾಡಿಕೊಂಡ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮನಸ್ಸುಗಳು ನಿಹಿವತ ಸಮುದಾಯದ 
ಆಶಯಕ್ಕೆ 'ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುತ್ತವೆ. 


ಸಮುದಾಯದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಸದಾ ಸಮುದಾಯದ ಹಿತವನ್ನು ಬಯಸು ಸುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 
ಅಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮುಖ್ಯವೇ ಅಲ್ಲ. ಸಮುದಾಯದ ಹಿತಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆ ೫೬ ವ್ಯಕ್ತಿಯನು 
Ro rR ಬಲಿ ನೀಡಲು ಸಿದ್ದವಿರುತ್ತದೆ. ಗಾದ ಹಿತ ಪರಸ್ಪರ ಸಹಬಾಳ್ತೆ 
ಸದಾಚಾರಗಳ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಜಾತಿ ಮತ ಧರ್ಮಗಳ ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡ 
ಮೌಲ್ಯಗಳಿಗಿಂತ ಮಾನವತೆಯ ಆಧಾರದ "ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಜೀವನ ಮೌಲ್ಯಗಳು 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಸಮುದಾಯದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ತನ್ನ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಾ 
ಕಂದಾಚಾರ, ಆಡಂಬರ, ಅಸಮಾನತೆಗಳನ್ನು ಸದಾ ಮೀರಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 
ಭಯಂಕರ ಜಾತಿ ಮತ ವೈಷಮ್ಯಗಳ ದಳ್ಳುರಿಯಲ್ಲೇ ಅರಳುವ ಮಾನವೀಯತೆಯ 
ಸೆಲೆ ಇಂಥದ್ದು. ಇಂಥ ಸರಔರ್ಧ ದಲ್ಲಿಯೇ ಮನುಷ್ಯನ ಆ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಶುದ್ದ ಪ್ರೀತಿ. “ಅನುಕಂಪ, ಅನುಭೂತಿ ಸದಾ ಜೀವಂತವಾಗಿರುತ್ತದೆ ಎಂಬುದು 
ಗೊತ್ತಾಗುವುದು. ಸಮುದಾಯದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ವ್ಯಕ್ತಿ ನಿರಶನದಿ೦ದ ಸಾಗಿ | ಸಮುದಾಯದ 


ಮೂರ್ತತೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ, ನಮ್ಮ ಸುತ್ತಮುತ್ತಲ ಆವರಣದಲ್ಲಿ ನಾವು 


ಎಬಿ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೭೩ 


ಸಮುದಾಯದ ಆತ್ಮವನ್ನು ಗುರುತಿಸಲು ವಿಫಲವಾಗುತ್ತೇವೆ. ನಮ್ಮ ಸುತ್ತಮುತ್ತಲಿನ 
ಜನರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನೇ ಅವರ ಬೇಕು ಬೇಡಗಳನ್ನೇ ಸಮುದಾಯದ ಅಭಿಪಾಯವೆಂದು 
ಬಗೆಯುತ್ತೇವ. ನಮ್ಮ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿ ಮೂಡುವ ಸಮುದಾಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ಜಾಗೃತಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳದೆ, “ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳದ ಜನರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ವರ್ತನೆಗಳನ್ನು, 
ನಡತೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತೇವೆ. ನಮ್ಮ ಅಂತರಂಗಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಲು ಸಿದ್ಧರಾಗುತ್ತೇವೆ. ನಮ್ಮ ನೆರೆಹೊರೆ, ನೆ೦ಟರಿಷ್ಟರನ್ನು ತೃಪ್ತಿಪಡಿಸಲು 
ಹೆಣಗುತ್ತೆವೆ. ಇವರನ್ನೇ ಸಮುದಾಯವೆಂದೂ, ಸಮಾಜವೆಂದೂ ಬಗೆದು ನಮಗೆ 
ನಾವೇ ದ್ರೋಹ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ಇದು ಆತ್ಮದ್ರೋಹ. ಏಕೆಂದರೆ, ನಾವು 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುವ ಜನರ ತೃಪ್ತಿಗಾಗಿ ಮಾಡುವ ಯಾವ ಕೆಲಸವೂ ಆತ್ಮಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಮಾಡುವಂಥವಲ್ಲ. ನಾವು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುವ ಸಮುದಾಯ ನಿಜವಾದ 
ಸಮುದಾಯವಾಗಿರದೆ ಕೇವಲ ನಮ್ಮ ನೆರೆಹೊರೆ, ರಕ್ತಸಂಬಂಧಿಗಳು, 
ಸಹೋದ್ಯೋಗಿಗಳು ಮುಂತಾದ ಜನರೇ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. ವಿವೇಚನೆ ಕಳೆದುಕೊಂಡ 
ನಾವು ಅವರನ್ನು ಸಮುದಾಯವೆಂದು ತಿಳಿದು, ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೆಂದು 
ಆರೋಪಿಸಿಕೊಂಡಿರುತ್ತೇವೆ. 

ಜನ ಅಂತಾರೆ ಅಂತ ನಮ್ಮ ಬಹುಪಾಲು ಕ್ರಿಯೆಗಳು ನಡೆಯುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಇದು 
ತಪ್ಪು. ಜನಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳು ಗಾಳಿಗೆ ಹಾರುವ ಪಟದ ಸುರುಳಿಯಂತೆ ಸದಾ ಚಂಚಲ. 
ಅದರಲ್ಲಿ ಸ್ಥಿರತೆ ಇಲ್ಲ. ಸಮುದಾಯದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಭೂಮಿಯ ಅಂತರ್ಜಲದಂತೆ 
ನಿರ್ಮಲವಾದುದು; ಸಮುದಾಯದ ಒಳಿತನ್ನು ಬಯಸುವಂಥದ್ದು. ಇಂದು ನಾವು 
ಪ್ರಜಾಸತ್ತೆಯಲ್ಲಿ ಶೋಧಿಸಬೇಕಾಗಿರುವಂಥದ್ದು ಈ ನಿರ್ಮಲವಾದ ಸಮುದಾಯದ 
ಈ ಅಂ೦ತರ್ಜಲವನ್ನೇ! 


೧೩-೦೭-೨೦೦೬ 
ಣ್‌ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


“ಮಾನ-ಸಮ್ಮಾನಗಳು ದೊರೆಯದಿರುವ ಕಡೆ ನಾವೆಕೆ ಹೋಗಬೇಕು?' ಶಿಕಾಕು 
(ವಿಚಾರಲಹರಿ) ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ತಥ್ಯವಿದೆ. ಜಯಮಾಲಾ ಅಯ್ಯ ್ಯಪನನ್ನು ್ನ ಮುಟ್ಟದ್ದಕ್ಕಿಂತಲೂ 
ಪ್ರಚಾರ ಗಿಟ್ಟಿಸಿಕೊಂಡದ್ದು : ಮಹತ್ವ ಪಡೆಯಿತು. ಪರ-ವಿರೋಧ ನ ವಿವಾದಗಳು 
ಹೆಚ್ಚಿ ಮಾಧ್ಯಮಗಳಿಗೆ ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಾ ಆಹಾರ ದೊರೆಯಿತು. 


ಎಂ. ಸುಬ್ರಹ್ಮಣ್ಯ ಭಟ್‌, ಬೀರೂರು 


೭೪ / ಜನ ಅಂತಾರೆ ಅಂತ... 


೩೬. ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರ 


ಸೂರ್ಯ ನಮ್ಮ ಆದಿ ದೇವತೆ; ವೇದ, ಕುರಾನು, ಬೈಬಲ್ಲಿಗಿ೦ತ ಮೊದಲೇ 
ಪೂಜಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಇಂದ್ರಿಯ ಗಮ್ಯ ದೇವತೆ. ಅವನು ಶಕ್ತಿಯ ಮೂಲನು, ಸೂರ್ಯನನ್ನು 
ಪುಲ್ಲಿಂಗ ವಾಚಕದಲ್ಲಿ ಕರೆಯುವ ಬದಲು ನಪುಂಸಕ ವಾಚಕದಲ್ಲಿ ಕರೆದರೆ ತಪ್ಪೇನೂ 
ಇಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಅದು ಶಕ್ತಿ ಅಥವಾ ಅವನು ಎಲ್ಲ ಶಕ್ತಿಯ ಮುಲ ಸ್ವರೂಪನು. 


ನಮ್ಮ ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಉಕ್ತನಾಗುವ ಆದಿ ದೇವತೆಯೇ ಇವನು. ಅಲ್ಲಿ ಅವನನ್ನು 
ಅಗ್ನಿ, ಸೂರ್ಯ, ವಿದ್ಯುತ್‌, ರಾಜನ್‌ ಅಥವಾ ಜನನಾಯಕನೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗಿದೆ. 
ದೇವತೆಯೆಂದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ಪರೂಪನಲ್ಲ; ಅದೊಂದು ಮಂತ್ರ ವಿಷಯ. ಮಂತ್ರದ ಮೂಲಕ 
ಉತ್ಪನ್ನವಾಗುವ ಶಕ್ತಿ ವಿಶೇಷ. ಇಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಸೂರ್ಯನನ್ನು ಇಂದ್ರಿಯ ಗಮ್ಮನಂತೆಯೂ 
ಅನುಭವಗಮ್ಯನ೦ತೆಯೂ ಕಾಣಲಾಗಿದೆ. ಅನಂತರದ ಚರಿತ್ರೆಯ ಪುಟಗಳು 
ಮಗುಚಿದಂತೆಲ್ಲಾ ಸೂರ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ, ದೇವತಾ ಪುರುಷನಾಗಿ ತನ್ನ ಮೂಲಾರ್ಥವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. 


ಅಗ್ನಿ, ಬೆಂಕಿ, ವಿದ್ಯುತ್‌ ಇವೆಲ್ಲ ಬೆಳಕು ಮತ್ತು ಶಕ್ತಿಗಳ ಸಂಕೇತಗಳು. ಅವು ಕೇವಲ 
ಬೆಳಕನ್ನು ಮಾತ್ರ ನೀಡುವುದಿಲ್ಲ; ಅಪಾರವಾದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಒಳಗೊಂಡು ಚೈತನ್ಯವನ್ನು 
ನೀಡುತ್ತವೆ. ಈ ಅಗ್ನಿ ಬೆಂಕಿ ವಿದ್ಯುತ್‌ಗಳಿಗೆ ಸೂರ್ಯನೇ ಮೂಲ; ಅವನಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆಗೊಂಡ ಶಕ್ತಿರೂಪಗಳು ಇವು. ಇದೊಂದು ಬಗೆಯ ಅದ್ವೈತ ಸಿದ್ದಾಂತ, 
ಮೂಲ ರೂಪದ ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನ ಆಕೃತಿಗಳು. ಗುಣಸ್ವಭಾವದಲ್ಲಿ ಅಭಿನ್ನ! ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು 
ಬೆಳಕನ್ನು ಮಾತ್ರ ನೀಡದೆ ಜೀವ ಪೊರೆಯುವ ಧಾತುವಾಗಿ ಇವು ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತವೆ. 
ಯಾವುದೇ ಜೀವ-ಗಿಡ ಮರವಾಗಲಿ, ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿ ಕ್ರಿಮಿಕೀಟ ಸಂಕುಲವಾಗಲಿ ಕಾವನ್ನು 
ಬಯಸುತ್ತವೆ. ಬೆಳಕನ್ನು ಬಯಸುತ್ತವೆ. ಕಾವಿಗೆ ಮೂಲ ಬೆಂಕಿ, ಬೆಳಕಿಗೆ ಮೂಲ 
ಕಾವು! ಬೀಜ ಫಲಿಸಲು, ಮೊಳಕೆಯೊಡೆಯಲು, ಚಿಗುರಾಗಿ ಅರಳಲು, ಹೂವಾಗಿ 
ನಗಲು, ಮೋಹಕವಾಗಿ ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಸೆಳೆಯಲು, ಸೆಳೆದು ಫಲವಾಗಲು ಮತ್ತೆ 
ಬೀಜವಾಗಲು ಈ ಕಾವು ಬೆಳಕುಗಳ ಹದವಾದ ಸಾಂಗತ್ಯ ಬೇಕು. ಈ ಸಾಂಗತ್ಯವನ್ನು 
ಸೂರ್ಯ ಜತನದಿಂದ ಆಗುಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಸೂರ್ಯ ಶೀತಲನಲ್ಲ. 

ಶೀತಲ ಗುಣ ಯಾರಿಗೆ ತಾನೇ ಇಷ್ಟ ಶೀತಲತೆ ಬೆಳವಣಿಗೆಯನ್ನು ತಡೆಯುತ್ತದೆ; 
ಬೇರನ್ನು ಕೊಳೆಯಿಸುತ್ತದೆ. ಜೀವವನ್ನು ಬಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ, ಉರಿ ಕಣ್ಣಿಗೆ ರಾಚಿದರೆ, 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೭೫ 


ಶೀತಲತೆ ಸದ್ದಿಲ್ಲದೆ ಒಳಗೊಳಗೇ ತಿನ್ನುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಅನುಭಾವಿಗಳು ಅದನ್ನು 
"ಕೊರೆ' ಎಂದು ಕರೆದರು. ಶೀತಲ ಗುಣದ ರಾತ್ರಿ ಜೀವಿಗಳನ್ನು ಹೆದರಿಸುತ್ತದೆ; 
ಸುತ್ತಣಗೋಡೆ ಗವಿಗಳ ಆಶ್ರಯದಲ್ಲಿ ರಕ್ಷಣೆ ಪಡೆಯುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಬೆಳಕಿನ ಕಣ್ಣಾದ ಹಗಲು ಜೀವಿಗಳನ್ನು ಕ್ರಿಯಾಶೀಲಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ; ದುಡಿಮೆಗೆ ಹಚ್ಚುತ್ತದೆ. 
ಬೆಳಕಿನ ಕಣ್ಣಳತೆಯಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ-ಸಾಹಿತ್ಯ ರಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. 


ನಮಗೆ ಶೀತಲತೆ ಬೇಡ; ಅದು ಜೀವಿಯ ಗುಣವಾಗುವುದೂ ಬೇಡ. ಆದರೆ 
ತಾಯ ಅಪ್ಪುಗೆಯಲ್ಲಿರುವ ಬೆಚ್ಚನೆಯ ಹಿತಬೇಕು; ಪ್ರೇಯಸಿ-ಪ್ರಿಯಕರರ ಬೆಚ್ಚನೆಯ 
ಕ್ರಿಯೆಯಿಂದ ಮೂಡುವ ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲ ಗುಣಬೇಕು. 


ಈ ಎಲ್ಲಾ ನವನವೋನ್ಮೇಶ ಸೋಷಜ್ಯತೆಗೆ ಕಾರಣೀಭೂತನಾದ ಸೂರ್ಯನಿಗೆ 
ನಮಸ್ಕಾರ. 


೨೪-೦೮-೨೦೦೬ 


೭೬ / ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರ 


೩೭. ಸ್ಪಾಮಿಗಳು ಮತ್ತು ಹೈಟೆಕ್‌ ಸ್ವಾಮಿಗಳು 


'ಮಠ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಸೀಮಿತವಾದ ಸಾಂಘಿಕ ರೂಪವಲ್ಲ. 
ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಸಮಾಜಗಳಲ್ಲೂ ಬೇರೆ “ಇ ಹೆಸರುಗಳಲ್ಲಿ, ಸ್ವರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಅದು 
ಹಿಡಿತವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದೆ. ಅದು ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ದಕ್ಕೂ ರಾಜಾಶಾಯಿಯ “ಜೊತೆ ಆಡಳಿತದಲ್ಲಿ 
ಕೈಜೋಡಿಸಿದೆ. ತನ್ನ ಹಿಂದೆ ಧರ್ಮಷಂಬ ತೆತ್ತಚಿಂತನೆಯಿದೆಯೆಂದು, ಅದರ ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ಸತ ಜೀವಿಸಬೇಕೆಂದು. ರೀತಿ ನೀತಿ "ಸಂಪ್ರದಾಯ, ಕಟ್ಟಳಗಳನ್ನು ಅಲಿಖಿತ- 
ಲಿಖಿತ ನಿಯಮಗಳೆಂದು ಹೇಳುತ್ತ ತನ್ನ ಪಾರಮ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದೆ. Wy ಸ್ಥಾಪಿತ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಸದಾ ಆಡಳಿತಶಾಹಿ ಬೆ೦ಬಲವನ್ನು ನೀಡಿದೆ. 'ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಪ್ರಶ್ನಾತೀತವೆನ್ನಿಸಿ ಪ್ರಬಲ ಶಕ್ತಿರೂಪವಾಗಿದೆ. 


ಇಂಥ ಪ್ರಬಲ ಶಕ್ತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಬು ಮುಖ, ಸ್ಥನೂ ದೈ ವಪುರುಷನೆಂದೂ 
ಕರೆಸಿಕೊಂಡವನೂ, ಒಂದು ಜಾತಿ ಜನಾಂಗವನ್ನು ನಿಯಂತಿಸುವವನೂ ಆಗಿರುವ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ನಾವು ಮಠಾಧೀಶನೆನ್ನುತ್ತೇವೆ. ಭಕ್ತರು ಬಹಲ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಇವರನ್ನು 
'ಸ್ವಾಮಿ'ಯಂದೂ, "ಬುದಿ'ಯೆಂದೂ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಸದಾ ಸ್ಥಾಪಿತ ಮೌಲ್ಯಗಳೇ 
ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು, ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಉಳಿದು ಬಾಳಬೇಕೆಂದು, ಜಾತಿಯ ಉದ್ದಾರವೇ ಸಮಗ್ರ 
ಸಮಾಜದ ಉದ್ಧಾರವಂದು ಸದಾ ಪ್ರತಿಯನ್ನು ಬೌದ್ಧಿಕ ವಿಕಾಸವನ್ನು ತಡೆಹಿಡಿಯುತ್ತಾ 
ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸಾಗುತ್ತದೆ. ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡುವವರನ್ನೂ ಹತ್ತಿಕ್ಕುವ ಪ್ರವ ತಿಯನ್ನು ಕೆಟ್ಟದ್ದೆಂದು 
ಅದು "ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. 


ದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಚೌಕಟ್ಟನ್ನು ಜಾತಿಯ ಸೀಮಿತ ವಲಯವನ್ನು ತನ್ನ 
ಕಾರ್ಯ ಕೇತವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ಜಾತಿ ಜನಾಂಗದ ಭೌತಿಕ ಅಭ್ಯುದಯಕ್ಕೆ 
ಪೂರಕವಾದ ಶಾಲಾ ಕಾಲೇಜುಗಳನ್ನು ತೆರೆಯುವುದು; ಆಸ್ಪತ್ರೆಗಳನ್ನು ನಡೆಸುವುದು: 
ವಿದ್ವಾರ್ಥಿ ನಿಲಯಗಳನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸುವುದು ಮುಂತಾದ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 
ಅಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಗಾದರೂ ಡು ವ್ಯವಸ್ಥೆ ತನ್ನ ಜನಕ್ಕಾದರೂ ಹತ್ತಿರವಿರುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ 
ಮತ್ತು ಜಾತಿ ಸೀಮಿತತೆಯಲ್ಲಿ 'ಜಗದ್ಗುರು'ಪೆಂದು ಕರೆಸಿಕೊಂಡು ಅಧಿಕಾರವನ್ನು 
ಚಲಾಯಿಸುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ. ನಮ್ಮ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ "ಜಗದ್ಗುರು'ಗಳಿದ್ದಾರೆ. ಅವರವರ 
` ಜಗತ್ತೇ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ಭ್ರಮಿಸಿ ಉಪದೇಶದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದಾರೆ. ತ್ಯಾಗದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
ಭೋಗದ ಬದುಕನ್ನು ನಡಸುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. 


ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊಂದು ಬಗೆಯ ಸ್ವಾಮಿಗಳಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಒಂದು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ 


ಬಗೆಯ ಹೊಸ ತಳಿಯ ಸ್ವಾಮಿಗಳು! ಅವರ ಪ್ರಭಾವಗಳಿಗೆ ಒಂದು ಜಾತಿಯ, 
ಭಾಷೆಯ ಜನಾಂಗದ. ಪ್ರದೇಶದ ಚೌಕಟ್ಟಿಲ್ಲ, ನೌಕರಶಾಹಿ ಅಧಿಕಾರಶಾಹಿ ಅವರ 
ಕಾಲಬುಡದಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಹಾಲಿ' "ಮಾಜಿ ರಾಷ್ಟಪತಿಗಳು, ರಾಜ್ಯಪಾ ಪಾಲರು, 
ಮಂತ್ರಮಹೋದಯರು ಅವರ ಅನುಯಾಯಿಗಳು! ವೈಭೋಗದ ಉತ್ತುಂಗದಲ್ಲಿ 
ತೇಲುವ ಇವರ ಸುತ್ತ ಧರ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಶ್ರೀರಕ್ಷೆಯಿರುತ್ತದೆ. ಇವರನ್ನು, ಲವರು 
"ದೇವ ಮಾನವ'ರೆಂದೂ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇವರ ಪಭಾವಳಿ : ಎಷ್ಟು ತೀಕ್ಷ್ಣ ವಾಗಿರುತ್ತದೆ 
ಅ೦ದರೆ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು, ಬಡಬಗ್ಗರು ಇವರ ಬಳಿ ಸುಳಿಯಲೂ ) ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ದೇಶ ವಿದೇಶಗಳ ಶ್ರೀಮಂತ ಭಕ್ತರು "ಭ೦ಡಾರ' ಭರ್ತಿ ಮಾಡಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ "ಸುಖ' 
ಪಡೆಯುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಅನೇಕ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಸಂಪಾದನೆ ಮಾಡಿದ ಅನೀತಿವಂತರ 
ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಕೋಟಿಗಳಿಗೆ ಇವರು ಅನಧಿಕೃತ ಬ್ಯಾಂಕುಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. 


ಈ ಎರಡು ವರ್ಗದ ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಭಾರತದ ಜಾತಿ-ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಭ್ರಷ್ಟವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಧರ್ಮ-ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಹೆಸರಲ್ಲೆ, ಆಳುತ್ತಿವೆ. ಇದನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಮೀರುವ ಬೌದ್ಧಿಕ 
ಜಾಗೃತಿ ನಮಗೆ "ಬೇಕು. 


೨೧-೦೯-೨೦೦೬ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


"ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಮತ್ತು ಹೈಟೆಕ್‌ ಸ್ವಾಮಿಗಳು' (ವಿಚಾರಲಹರಿ-ಶಿಕಾಕು) ಲೇಖನ 
ಎಚಾರಮಂಥನಕ್ಕೆ ಯೋಗ್ಯವಾಗಿದೆ. 


( 


ಎಚ್‌.ಎನ್‌. ವಿಶ್ವನಾಥ್‌, ಶಿವಮೊಗ್ಗ 


ವರ್ತಮಾನದ ವಿವಿಧ ಸ್ತರದ ಸ್ವಾಮಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು 
ಮಾತನಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಲೇಖಕರು ಬಹಳ ಚೆನ್ನಾಗಿ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಅವರು ತಿಳಿಸಿರುವಂತೆ ಸಾವಿರಾರು ಸ್ವಾಮಿಗಳು ತ್ಯಾಗದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಭೋಗದ 
ಬದುಕನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಿರುವುದು ಭಾರತದ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಪರಂಪರೆಗೆ ಕಪ್ಪು ಚುಕ್ಕೆಯಾಗಿದೆ. 
ಇದನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಬೌದ್ಧಿಕ ಜಾಗೃತಿ ನಮಗೆ ಈಗ ಬೇಕಾಗಿದೆಯೆಂಬ ಸಲಹೆ ಅತ್ಯಂತ 
ಸಾಮಯಿಕ. 'ತ್ಯಾಗ'ಕ್ಕೆ ಸ ಸಮರ್ಥ. ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದ್ದ ಶ್ರೀ ರಮಣರು ಕಂಚಿಯ 


ಪರಮಾಚಾರ್ಯರು. ಇವರ ಆದರ್ಶ ಸದಾ ಸ್ಮರಣೀಯವಾದದ್ದು. 
-ಟಿ.ಎನ್‌. ಸರಸ್ವತಿ, ತುರುವೇಕೆರೆ 


"ತ್ಯಾಗದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಭೋಗದ ಬದುಕನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಿರುವ ಇಂದಿನ ಸೋಕಾಲ್ಡ್‌ 
ಕಪಟ, ವಂಚಕ ಸ್ವಾಮಿಗಳಿಗೆ ಜೈಕಾರವಲ್ಲ-ದಿಕ್ಕಾರ. 


-ಸೊಂ.ನಾ. ಶ್ರೀಧರಮೂರ್ತಿ, ದಾವಣಗೆರೆ 


₹01) ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಮತ್ತು ಹೈಟೆಕ್‌ ಸ್ವಾಮಿಗಳು 


೩೮. ನವ ಮೋಜು ತಾಣಗಳು 


ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಂಥ ತಲ್ಲಣಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತಿವೆಯೆಂದರೆ, ಬದುಕನ್ನು 
ಕ್ಷಣ ಕ್ಷಣಕ್ಕೂ ಭೋಗ ಮುಖಿಯಾಗಿಸುವುದೇ ಅಂತಿಮ ಗುರಿಯೆಂದು ಜೀವನಯಾನ 
ಬಗೆಯಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದೆ. ಇದೊಂದು ಮಿಥ್ಯಾರೋಪ; ಬದುಕಿನ ಸಹಜ ಲಯವನ್ನು 
ಕೃತಕ ಜೀವನ ಶೈಲಿಗಳ ಮೂಲಕ ದಾರಿ ತಪ್ಪಿಸುವ ಯತ್ನ. ಇಂಥ ಕೃತಕ ಜೀವನ 
ಶೈಲಿಗಳಲ್ಲಿ ಮೋಜು ಮಾಡುವ ಅನೇಕ ವಿಧಾನಗಳಿವೆ. ಈ ಮೋಜುಗಾರಿಕೆಯಿಂದ 
ಸುಖ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆಂದು ತಮಗೆ ತಾವು ಭ್ರಮಿಸಿರುವ ನವನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜವು 
ತನಗರಿವಿಲ್ಲದಂತೆ ಭೋಗ ಮೂಲ ನವವ್ಯಾಧಿಗಳಿಗೆ ಸಿಲುಕಿ ಅಸ್ಪಸ್ಥ ಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. 
ಸುಖವೆಂಬ “ಚಟ'ಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾಗುತ್ತಿದೆ. 


ಹಿಂದೊಂದು ಕಾಲವಿತ್ತು: ಮೋಜಿನ ಕೆಲಸವೆಂದರೆ ಮೈಮನಗಳನ್ನು ಅರಳಿಸುವ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಎ೦ದು ತಿಳಿದು ಆ ನಿಟ್ಟಿನ ಮೋಜಿನ ಆನಂದವನ್ನು ನೀಡುವ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು, 
ಸ್ಥಳಗಳನ್ನು ಹುಡುಕಿ ತೃಪ್ತಿ ಪಡೆಯಲು ಮಾನವ ಹಾತೊರೆಯುತ್ತಿದ್ದನು. ಕವಿ ಕಾವ್ಯ 
ಸಾ೦ಗತ್ಯ: ಪುರಾಣ ಪುಣ್ಯಶ್ರವಣ; ಸದಭಿರುಚಿಯ ಸಮಾನ ಮನಸ್ಕರ ಒಡನಾಟ, 
ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಬಿಡುವಿನ ವೇಳೆಯನ್ನು ಕಳೆಯಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದನು. ಹಳ್ಳಿಗಾಡಿನ 
ರೈತರು, ಶ್ರಮಿಕರು, ಹುಡುಗರು ಪ್ರಕೃತಿ ಮಧ್ಯೆ, ಹಳ್ಳ ತೊರೆ ಕೆರೆಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಕಾಲಕಳೆದು 
ಉಲ್ಲಾಸಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವುಗಳ ಒಡನಾಟದಿ೦ದ ಬದುಕನ್ನು ಕಲಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಪ್ರಕೃತಿ 
ದರ್ಶನದಿಂದ ಜೀವನದ ಗತಿಶೀಲತೆಯನ್ನು ಅರಿಯುವ ಯತ್ನ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಕಾಲ ಬದಲಾದಂತೆ ಸುಖವೆಂಬುದು ನಗರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿದೆ ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆಯು 
ವಿಕಾಸಗೊಂಡಿತು. ಭಾರತದ ಗ್ರಾಮ ಜನರ ಕನಸು ನಗರ ಜೀವನವನ್ನು ಎಳೆಸುವುದು; 
ಅನುಕರಿಸುವುದು ಆದರ್ಶವಾಗಿ ಕಂಡಿತು. ಆದರೂ ನಗರ ಸೇರಿದ ಜನತೆ ಆಗಿಂದಾಗ್ಗೆ 
ಪ್ರಕೃತಿ ಪರಿಸರವನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವ, ಅದರ ಮಡಿಲಿಗೆ ಬಂದು ಸೇರುವ, .ಅದರ 
ಸಾನ್ನಿಧ್ಯದಿ೦ದ ಸ೦ತೃಪ್ತಗೊಳ್ಳುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲೇ ಇತ್ತು. ಇದರ ಪೂರೈಕೆಗಾಗಿ 
ಶಾಲಾಕಾಲೇಜುಗಳಲ್ಲಿ ಸ೦ಘ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಕೃತಿ ತಾಣಗಳಿಗೆ ಬಿಡುವಿನ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ 
ವಿಹಾರ ಹೋಗುವ ಪರಿಪಾಠವನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಶಾಲಾ ಕಾಲೇಜುಗಳಲ್ಲಿ ಈ 
ಪ್ರಕೃತಿ ವಿಹಾರ ಮೋಜಿನ ಜೊತೆ ಶಿಕ್ಷಣದ ಭಾಗವೂ ಆಗುತ್ತಿತ್ತು ನದಿಯಲ್ಲಿ ಈಜಾಡುವ, 
ಮರಳಿನಲ್ಲಿ ಒದ್ದಾಡುವ, ಹುಲ್ಲು ಹಸುರಿನಲ್ಲಿ ಕುಣಿದಾಡುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು 
ಬೆಳೆಯುವ ಮನಗಳಿಗೆ ಹತ್ತಿರ ತರುತ್ತಿದ್ದವು. ಈ ಪ್ರಕೃತಿ ಸ್ಪರ್ಶದಿ೦ದ ಎಳೆಯ ಮನಸ್ಸುಗಳು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೭೯ 


ಪ್ರಕೃತಿ ಲಯವನ್ನು ಅರಿಯಲು ಅನುವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಜೊತೆಗೆ ಕಲಿಯುವ ಮನಸ್ಸುಗಳಿಗೆ 
ಚಾಗೋಳಿಕ ಪರಿಚಯ, ಮರಗಿಡ ಬಳ್ಳಿಗಳನ್ನು ಅರಿಯುವಿಕೆ ಮತ್ತು ಸ್ಪರ್ಶ "ದಿಂದ 
ಇದೆಲ್ಲವೂ ನನ್ನದೆ ದೆಂಬ ಪ್ರೀತಿ ಮೂಡುತ್ತಿತ್ತು. ಮಕ್ಕಳಿಗಿಂತ ಭಿನ್ನ! ವಾದ ಅನುಭವವನ್ನು 
ಹಿರಿಯರು ಪಡಿರಹುತಿ ತ್ರಿದ್ದರು. ನಗರದ. ಕರ್ಕಶ  ಭಕತನ ಬಡುಕನಿಂದ ಕ್ಷಣಕಾಲ 
ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಿ, ನಲುಗಿ ಹೋಗಿರುವ rials ಪಕ್ಕ ತಿಯ ಸರ್ಶದಿಂದ 
ನವೀಕರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಆದರೆ ಇಂದು ನಗರಗಳಲ್ಲಿ ನವ ಮೋಜಿನ ತಾಣಗಳು ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿವೆ. ಅವುಗಳನ್ನು 
ಫ್ಯಾಂಟಸಿ ಪಾರ್ಕ್‌ಗಳೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ ಕೃತಕ ನೀರಾಟಗಳು, ಹಾರಾಟಗಳು, 
ತೇಲಾಟಗಳು ಇರುತ್ತವೆ. ಇವು ಮನಸ್ಸನ್ನು ಶಾಂತಗೊಳಿಸಿ ವಿಕಾಸಗೊಳಿಸುವ ಬದಲು, 
ಉದ್ರೇಕಗೊಳಿಸಿ ಮೈಮನಗಳನ್ನು ಗಾಬರಿಗೊಳಿಸುತ್ತವೆ. ಒಂದು ಬಗೆಯ ಹುಚ್ಚು 
ಆನಂದವನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡುತ್ತವೆ. ಪ್ರಕೃತಿ ಮಾತೆಯ ಮಡಿಲಲ್ಲಿ ಬಡವ ಬಲ್ಲಿದ, 
ಕೆಳಜಾತಿ ಮೇಲ್ಭಾತಿ ಎಂಬ ಭೇದವಿಲ್ಲ. ಜದ ಇಲ್ಲಿ ಬಡವರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶವೇ ಇಲ್ಲ! 
ಇಲ್ಲಿ ಉಳ್ಳವರು ಮೋಜು ನಡೆಸುವರು. ಇಂಥ ಕೃತಕ ಮೋಜಿನ ಸೆಳೆತದಲ್ಲಿ ಕೃತಕ 
ಆನಂದವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾ, ಬದುಕಿನ ಸಹಜಗಹಿಳಿರಾಡ ಮನಸ್ಸುಗಳು ದೂರವಾಗುತ್ತಾ 
ಸಾಗುತ್ತದೆ. 


ಸುಖವೆಂಬ ಈ ಮರೀಚಿಕೆಯಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಲು ಪ್ರಕೃತಿ ತಾಯಿಯ 
ಮಡಿಲು ಸೇರುವ ತವಕ ನಗರಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ಮೂಡಬೇಕಿದೆ. ' 


೦೭-೦೯-೨೦೦೬ 


೮೦ / ನವ ಮೋಜು ತಾಣಗಳು . 


೩೯ ಲಜ್ಜೆ 


ಸುಸಂಸ್ಕತ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಘನವಾದ ಸ್ವಭಾವವೇ ಲಜ್ಜೆ. ಲಜ್ಜೆ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಅನುಪಮ 
ಮೆರಗು ನೀಡುತ್ತದೆ. ಅದು ಅಂತರಂಗದ ಎಚ್ಚರದ ಪ್ರತೀಕ; "ಪ್ರತಿ ಕ್ಷಣ' ಅಂತರಂಗ 
ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ವಿನೀತಗೊಳಿಸಿಕೊಂಡು ಬಾಹ್ನ ದಲ್ಲಿ ತ ತೃಪ್ತಿ ಭಾವವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವ 
ಲು ಥು ವಿನಯದ ಮುಂದುವರಿದ ರೂಪ SN EA ಕುಟುಂಬ 

ಜೀವಿಯೂ ಆಗಿರುವ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಸಮುದಾಯ ಮತ್ತು ಕುಟುಂಬಕ್ಕೆ ಸಹಾಯಕವಾಗುವ 
ಸಾರ್ಥಕ ಕೆಲಸ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅದು ಕಲೆ ಸಂಸ್ಥ ತಿ ಬನಂಕಾಡ ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲ 
ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿರಬಹುದು; ಬೌತಿಕ ಅಭಿವ ೃದ್ದಿಯ Pe. ei ಇಂಥ 
ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಸುತ್ತಲ ಪರಿಸರ ' ಮೆಚ್ಚುಗೆಯ .ಮಾತುಗಳನ್ನಾಡುತ್ತದೆ; ಕೆಲವು 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅದು ಹೊಗಳಿಕೆಯ ಹಂತವನ್ನು ಮುಟ್ಟಬಹುದು. 


ಆಗ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮೇಲೆ ಆತನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಮೌಲ್ಯ 
ನಿರ್ಣಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ "ಹೊಗಳಿಕೆ ಅಥವಾ ) ಮೆಚ್ಚುಗೆಯನ್ನು ಅವನು ಅಹರಿಕಾರವನ್ನಾಗಿ 
ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು, ತಲೆ ಎತ್ತಿ ಬಿಗುಮಾನದಿಂದ ಬೀಗಬಹುದು. ತನ್ನ ಸುತ್ತಲ 
ಪರಿಸರಕ್ಕಿಂತ ತಾನು » ಉತ್ತಮನೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ಮಿಕ್ಕವರನ್ನು ತುಚ್ಛವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು. 
ಈ ವರ್ತ `ನೆಗಳಿಂದ ಅವನ ಸೋಪಜ್ಜತೆ ಅಥವಾ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲತೆಯ ಮೌಲ್ಯ ಕುಸಿಯುತ್ತದೆ. 
ಅದರ ಬದಲು ಮೆಚ್ಚುಗೆ ಅಥವಾ ಹೊಗಳಿಕೆಯನ್ನು ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ 
ಇದರಲ್ಲಿ ನನ್ನ ದೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವೂ ನಿಮ್ಮಿಂದಲೇ ರೂಪಿತವಾದದ್ದು ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ 
ಅವನ ಬೆಲೆ ಕಡಿಮೆಯಾಗುವು ದಿಲ್ಲ. ಅದರ ಬದಲು ಹೆಚ್ಚುತ್ತದೆ. ಬಾಹ್ಯ ವಿನೀತತೆ 
ಅಂತರಂಗ ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಮೆರಗುಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಅಂತರಂಗ ಸೌಂದರ್ಯ 
ಮುಖದಲ್ಲಿ ಮಿನುಗಿ ಹೆಚ್ಚು ಆಕರ್ಷಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಬಗೆಯ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯೇ ನಿಜವಾದ 
ಲಜ್ಜೆ. 


ಲಜ್ಜೆ ಸ್ವಾಭಿಮಾನ ಮೂಲದ್ದು. ಅಂತರಂಗ ವಿವೇಚನೆಯ ಮೂಲಕ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು 
ಸರಿಂತಕಾದ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ" ಎಚ್ಚ ರಿಸುವ ಕ್ರಮ. ಈ ಆತ್ಮವ ನಿವೀಚನೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗಿದ್ದುದರಿಂದಲೇ "ಹೊನ್ನ ಶೂಲ'ದ ಮಾತುಗಳನ್ನಾಡಿ ವಿನಯದ ಮೊರ 
ಹೋದರು. "ಶರಣು' ಎಂದವರಿಗೆ ನ ಶರಣು” Ms ಅದರಿಂದ ಅವರ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಮತ್ತಷ್ಟು ಪ್ರಜ್ವಲಿಸಿತು. ಮಹಾಮಾನವರಾದರು. ಈ ಬಸವಣ್ಣ ಪ್ರಜ್ಞ ಸಮಾಜ 


ಮುಖಿ ಆತ್ಮದ ಸೋೀಲಕೆಯ ಸಂಕೇತ. ಸಮಾಜ ಸೆ ೇವಕನಿಗೆ, ಕಲಾವಿದನಿಗೆ. ಸಾಹಿತ್ಯ- 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೮೧ 


€ 


ಸಂಸ್ಕೃ ತ್ರಿ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಸ್ತೀಗಿರುವ ಸಹಜ ಲಜ್ಜೆಯಿರಬೇಕೆಂದು 
ಡಾ. os ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುತ್ತಾರೆ. ಆಡೂೊಂದು ಆತ್ಮಗೌರವದ ಪ್ರಶ್ನೆ ಎಂದು 
ಅವರು ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ನಾವು ಅನೇಕ ಸ೦ದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ನಾಚಿಕೆ ಪಡಬೇಕು; ನಮ್ಮ ತಪ್ಪುಗಳು ನಮ್ಮ 
ಮುಖಕ್ಕೇ ಎದುರಾದಾಗ; ನಮ್ಮ ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಂದ ಇತರರು ಸ೦ಕಟಪಟ್ಟಾಗ; 
ಅವಮಾನಿತರಾದಾಗ ನಿಜಕ್ಕೂ ನಾಚಿಕೆಪಡುವುದು ನಾಚಿಕೆಯ ಅಥವಾ ಅವಮಾನದ 
ರೀತಿಯಲ್ಲ. ಬಹುಶಃ ಅದು ನಮ್ಮೊಳಗಿರುವ ಆತ್ಮ ಎಚ್ಚರವಾಗುತ್ತಿರುವ ಸ್ಥಿತಿ. ಅಂಥ 
ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನಿವೇದನೆಯಿಂದಾಗುವ ಕ್ರಿಯೆಯಿಂದ ನಾವು ಹೊಸ 
ಮನುಷ್ಯರಾಗುತ್ತೇವೆ; ನಮ್ಮ ಬದುಕಿನ ದಾರಿ ರುಜುವಾಗುತ್ತದೆ. 


ವ್ಯಕ್ತಿಗಿರುವಂತೆ ಒಂದು ಸಮಾಜಕ್ಕು ಲಜ್ಜೆಯಿರಬೇಕು. ನಾಗರೀಕ-ಸುಸಂಸ್ರತ 
ಸಮಾಜ ಜಾತಿ ವರ್ಗರಹಿತ ಸಮಸಮಾಜದ ಕನಸನ್ನು ಸಾಕಾರಗೊಳಿಸುವತ್ತ ದುಡಿಯಲು 
ಅದು ಸಹಕರಿಸುತ್ತದೆ. 


೧೯-೧೦-೨೦೦೬ 


೪೦. ಧರ್ಮಪತ್ನಿ! | 


ನನ ಸ್ನೇಹಿತರೊಬ್ಬರು “ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ “ಧರ್ಮಪತ್ನಿ? ಇದ್ದಾಳೆ; “ಧರ್ಮಪತಿ' 
ಏಕಿಲ್ಲ?” ಎ೦ದು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದರು. ಅವರ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹಗುರವೆಂದೆನಿಸಲಿಲ್ಲ. "ಹೌದು, ನಮ್ಮಲ್ಲಿ 
“ಧರ್ಮಪತ್ನಿ” ಇದ್ದಾಳೆ. ಅವಳು ಕರ್ಮಪತ್ನಿಯೂ ಆಗಿರುತ್ತಾಳೆ. ಗೀತಾಚಾರ್ಯ 
ಹಸನು ಅವಳು. ನಿಷ್ಕಾಮ ಕರ್ಮವನ್ನು ಸಶೆರವವರೆಗೂ ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾಳೆ. 
“ಹೆಸರನು ಬಯಸದ ಭನನ ಹಸತ ಅವಳೊಬ್ಬಳು ಯೋಗಿನಿ! ಅದೇ ರೀತಿ 
ಇರಬೇಕೆಂದು ನಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ-ಧಾರ್ಮಿಕ ಚರಿತ್ರೆ ಮತ್ತು ಸಂದರ್ಭಗಳು ಅವಳನ್ನು 
ಸಿದ್ದಗೊಳಿಸಿವೆ. ಅವಳು ಧರ್ಮಪತ್ನಿ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಪತ್ನಿ "ಆಗದಿದ್ದರೆ ಇಹಪರಗಳಿಲ್ಲ! 
ಪುರುಷ ಮನೋನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಮೈಮನಗಳನ್ನು "ಕಾಸಗೊಳಿಸಿಕೊಂಡ ಆಕೆ 
ಲಿಂಗಶೋಷಣೆಯನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ ವಿಫಲವಾಗುತ್ತಾಳೆ. 


ಇನ್ನು “ಧರ್ಮಪತ್ನಿ'ಯ ಸ್ಥಾನಮಾನದ ವಿಷಯ: ಸಮಾಜ ಅದನ್ನು ದೊಡ್ಡ 
ಗೌರವವೆಂಬಂತೆ ಅವಳಿಗೆ ದಯಪಾಲಿಸಿದೆ! ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಪುರುಷನ ಕಾಮ 
ಸಂಬಂಧೀ ಹೊರ ಚಟವಟಿಕೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಇದು ಬೆಳಕು ಚೆಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೆ೦ಡತಿ ಇದ್ದರೂ, ಅವಳಿಗೆ ನಿಷ್ಠನಾಗಿರದೆ ಕುಟುಂಬ ಬಾಹಿರ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು 
ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅಥವಾ ಉಪ ಪತ್ನಿಯರನ್ನು ಹೊಂದುವುದು ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷಣವಾಗಿತ್ತು ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಅನಂತರದ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ 
ಹಣವುಳ್ಳವರೆಲ್ಲರೂ ಅನುಸರಿಸತೊಡಗಿದರು. ಮನೆಯಲ್ಲಿರುವ “ಧರ್ಮಪತ್ಪಿ' ಗಂಡನ 
ಹೊರ ಸಂಬಂಧಗಳ ಅರಿವಿದ್ದರೂ ಸಹಿಸಿಕೊಂಡು ತಾಳ್ಮೆಯ ಮಹಾಮೂರ್ತಿಯಂತೆ, 
ಸಾದ್ವೀಮಣೆಯಂತೆ ಅಸಹಾಯಕತೆಯ ನಿಟ್ಟುಸಿರು ಬಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿರಬೇಕಿತ್ತು. ಆದರೆ 
ಈ ಮೌನರೋದನವನ್ನು ಮಡಿವಂಥ ಸಮಾಜ ಗ್ರಹಿಸಿತ್ತು ಅವಳ ಈ ಅಸಹಾಯಕತೆಗೆ, 
ರೋದನಕ್ಕೆ ಒ೦ದು ಮಾನಸಿಕ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಸಂತೃಪ್ತಿಯನ್ನು ಕತಕ ಆ 
ಸಂತೃಪ್ತಿ ನೇಡುವ ಪಟ್ಟವೇ “ಧರ್ಮಪತ್ರಿ' ಪಟ್ಟ! ಉಪ ಪತ್ನಿ ಯರು ನಿನ್ನ ಪತಿಗೆ ಎಷು 
ಜನರಿದ್ದರೇನು? ನೀನೇ ನಿಜವಾದ ೩ ಪತ್ನಿ, ಧರ್ಮಪತ್ನಿ] "ಎಷ್ಟಾದರೂ ಅವರೆಲ್ಲರು 

ಇಟ್ಟುಕೊಂಡವರು; ನೀನು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡವಳು. ಸಾ ಬಜ ಧಾರ್ಮಿಕ ಹಕ್ಕುಗಳೆಲ್ಲವೂ 
ವ ನೀನು ಪತೀವತೆ! ನಷ್ಟ ಪತಿ ಸೇವೆಯಿಂದ ನಿನಗೆ ಸ್ಪರ್ಗಪ್ರಾಪ್ತಿ! ಅದರಲ್ಲೂ 
ಮುತೆ ದೆ ಸಾವು ಇನೂ ಒಳ್ಳೆಯದು! 


ಆ 5 
ಆದರೆ “ಧರ್ಮಪತಿ' ನಮಲ್ಲಿ ಏಕೆಂದರೆ ಇದು ಪುರುಷ ಪಾರಮ್ಯವನ್ನು 


೬೧ 


ಶುತಪಡಿಸುವ ಧಾರ್ಮಿಕ ವಿಚಾರಧಾರೆಯಿಂದ ರೂಪುಗೊಂಡ ಸಮಾಜ! ಅವನು 
ಗಂಡಸು, ಯಜಮಾನ; ಆಳುವ೦ಥವನು, ಅವನ ಮನೆಯನ್ನು, ಹಳ್ಳಿಯನ್ನು, ದೇಶವನ್ನು 
ಆಳುತ್ತಾನೆ. ಅದೇ ರೀತಿ ಹೆಣ್ಣುಗಳನ್ನು ಆಳುತ್ತಾನೆ; ಆಳಬಲ್ಲ! ಈ ಮನೋನೆರಯಿಂದ 

ಸಿಷ್ಯಗ ಕಂಡ್ಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮನಸ್ಥಿತಿ ನಮ್ಮದು. ಸ್ತ್ರೀಯನ್ನು ಭಾರತವೂ ಸೇರಿದಂತೆ 
ಅನೇಕ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಸರಕಿನಂತೆ "ಕಾಣಲಾಗಿದೆ. ಅದೂ ಬ್ಗ ಮೂಲ ಸರಕು! 
ಅದನ್ನು ಇನ್ನ ತರ ಭೋಗಮೂಲ ಸರಕಿನಂತೆ ಖರೀದಿಸಬಹುದು, ಭೋಗಿಸಬಹುದು. 
ಈ 1೫. ಗ೦ಡಸಿಗಿರುವುದರಿ೦ಂದಲೇ ಅವನು ಪತ್ನಿನಿಷ್ಠ "ಧರ್ಮಪತಿ'ಯಾಗಲಾರ. 


ಆಧುನಿಕತೆ ಸಮಗ್ರವಾಗಿ ಸುತ್ತುವರಿದು ನಮ್ಮನ್ನು ಆಳುತ್ತಿದ್ದರೂ ಹೆಣ್ಣಿನ ಬಗೆಗಿನ 
ನಮ್ಮ ಧೋರಣೆಗಳು ಬದಲಾಗದಿರುವುದು ವಿಷಾದನೀಯ. 
೦೫-೧೦-೨೦೦೬ 


ವಿಚಾರಲಹರಿಯಲ್ಲಿ ಶಿಕಾಕು ಅವರು "ಧರ್ಮಪತ್ನಿ'ಯ ವಿವರವನ್ನು ಸರಳವಾಗಿ 
ಬಿಡಿಸಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
-ಮೊಳಕಾಲ್ಕೂರು ಸುರೇಶ, ಶಿವಮೊಗ್ಗ 


೮೪ / ಧರ್ಮಪತ್ನಿ 


೪೧. ಹಸಿವು 


ಕನ್ನಡದ ಹಿರಿಯ ಕತೆಗಾರ ಆನಂದರ "ಬದುಕು' ಅನ್ನುವ ಕತೆಯಲ್ಲಿ ಹಸಿವಿನಿಂದ 
ಬಳಲಿದ ಮಹಿಳೆಯೊಬ್ಬಳು ದೇಹ ಮಾರಿ ಬದುಕುವ ಸ್ಥಿತಿಯ ಚಿತ್ರಣವಿದೆ. ಅನಕೃ, 
ತರಾಸು, ನಿರಂಜನರಂಥ ನಮ್ಮ ಜನಪರ-ಜನಮುಖಿ ಲೇಖಕರು ಇಂಥ ವಾಸ್ತವ 
ಕಠೋರ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕನ್ನು ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸಿದರು. ಕೌಟುಂಬಿಕ ನಿರಾಕರಣೆಯ ಮೂಲಕ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿರಾಕರಣೆಯ ಹಂತಕ್ಕೆ ಸಾಗುವ ಕ್ರೌರ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಬದುಕುವ 
ಅನಿವಾರ್ಯ ಅಚಲತೆಯ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ತಂದು, ನೈತಿಕತೆಯ ಗಡಿ ದಾಟಿಸುತ್ತದೆ. ನಂಬಿಕೆ, 
ನೈತಿಕತೆಯಾಧಾರಿತ ಶ್ರದ್ಧೆಗಳು ಜೀವ ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ವಾಸ್ತವದೆದುರು ಹುಸಿಯಾಗುತ್ತವೆ. 
ನಂಬಿಕೆ ಶ್ರದ್ಧೆಗಳೇ ಜೀವನ ಮೌಲ್ಯಗಳೆಂದು ತಿಳಿದು, ಹಾದಿ ತಪ್ಪಿ ಬದುಕು 
ಮಾಡುವುದಕ್ಕಿಂತ ಸಾವೇ ಉತ್ತಮವೆಂದು ಬಗೆಯುವುದು ಒಂದು ಆದರ್ಶದ ಕ್ರಮ. 
ದೈಹಿಕ ಶ್ರಮದ ಮೂಲಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮರ್ಯಾದೆ ಮತ್ತು ನಿರೀಕ್ಷೆಗಳನ್ನು ಮಿರಿ ಕಾಯಕವೇ 
ದೈವಪ್ರಿಯವೆಂದು ಬಗೆದು ಬದುಕಿನ ಸವಾಲುಗಳನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದು ಮತ್ತೊಂದು 
ಕ್ರಮ. ಇದರಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ಉತ್ತಮವೆಂದು ಮೌಲ್ಯ ನಿರ್ಣಯ ಮಾಡುವುದು ಪ್ರಾಜ್ಜರಿಗೆ 
ತರ್ಕದ ವಿಷಯವಾದೀತು. 


ಆದರೆ ವಾಸ್ತವ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಹೊಟ್ಟೆಯೆಂಬುದು ಸುಲಭ ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ತುಳಿಯಲು 
ಮನವನ್ನು ಪ್ರೇರೇಪಿಸುತ್ತದೆ. ಹಸಿವೆಂಬ ಮಹಾ ಬಕಾಸುರ ಒಮ್ಮೆ ತಿಂದು 
ತೃಪ್ತನಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಸಮಯ ಕಾದು ನಿಗದಿಯಂತೆ ಬರುವ ಸಂಚುಗಾರ. ಅದು 
ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ತಳಮಳಗೊಳಸಿ ತಲ್ಲಣಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ದುಡಿಮೆ ಅನಂತರ; ಮೊದಲು 
ಹೊಟ್ಟೆ ಬಯಕೆಯ ತೃಪ್ತಿ! ಸುಳ್ಳು ಹೇಳಿಸುತ್ತದೆ; ಕಳ್ಳತನ ಮಾಡಿಸುತ್ತದೆ. ಸಾಧು 
ಸಂತರ ವೇಷ ತೊಡಿಸುತ್ತದೆ; ಕೊಲೆ ಸುಲಿಗೆ “ಮಾಡಿಸುತ್ತದೆ. ಇದೊಂದು "ಉದರ 
ವೈರಾಗ್ಯ' ಮಾತ್ರವಾಗದೆ ಉದರ ತುಂಬುವ ವೃತ್ತಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಮಾನವನ ಮೂಲಭೂತ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ತೀವ್ರತರವಾದದ್ದೇ ಹಸಿವು. 

ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಹಸಿವು ತೃಪ್ತಿಯಾದರೆ ನಿದ್ದೆ; ಇದು ತೃಪ್ತಿ ಆದ ಮೇಲೆ ಮಲಮೂತ್ರ 
ವಿಸರ್ಜನೆ. ದೇಹ ಹಸಿವು ನೀಗಿಸಿಕೊಂಡು ಕಸುವನ್ನು ಮೂಡಿಸಿಕೊಂಡ ಮೇಲೆ 
ತಾನೆ ಕಾಮ! ಹಸಿವಿದ್ದ ಮನುಷ್ಯ ಮಿಕ್ಕ ಪ್ರವೃ ಗಳಲ್ಲಿ. ಆಸಕ್ತಿ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 
ಹಸಿವು ನೀಗಿದ ಮನುಷ್ಯ ಈ ಮಠಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತಿಸುತ್ತಾನೆ; ಪತ್ನಿ; ಸುತರ ಬಗ್ಗೆ 
ಕನಸು ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಕಲೆ, ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮುಂತಾದ ಆತ್ಮ ಸಂಬಂಧೀ ತೃಪ್ತಿದಾಯಕ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೮೫ 


ವಿಚಾರಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಯೋಚಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅಧಿಕಾರ ದರ್ಪಗಳ ಸವಾರಿ ಮಾಡಲೆತ್ಲಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಆದರೆ ಹಸಿವಿಗೆ ಕಾರಣವಾದ ಬಡತನ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಹುಸಿಯಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ 
"ಬಡತನವೆಂಬ ಮಾರಿ' ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ನಿರ್ವಯಲು ಮಾಡುವ ಸಾಧನವೆಂದು 
ಬಸವಣ್ಣ ಬಗೆದರು. 

ದೈಹಿಕ ಹಸಿವನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮದೆತ್ತರವೇರುವ 
ಹಸಿವು ಬೇಕು; ಜ್ಞಾನದ ತೃಷೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಬೇಕು. ಸಮಾಜ ಮೂಲದಿಂದ ಬಂದ 
ಧನವನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಹಂಚುವ ಹಸಿವು ಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ತನ್ನತನವನ್ನು 
ಸಮುದಾಯದ ನಡುವೆ ಇಲ್ಲವಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ "ಹಸಿವು' ಬೇಕು. 


೧೬-೧೧-೨೦೦೬ 


೮೬ / ಹಸಿವು 


ಬ ಸ್ತ್ರೀ ಮತ್ತು ವೀರತನ ' 


ನವರಸಗಳಲ್ಲೊಂದಾದ ವೀರ ರಸ ವನ್ನು ಶೌರ್ಯ ಪರಾಕ್ರಮ ಗುಣ ವಿಶೇಷ ಷಗಳನ್ನು 
ವರ್ಣಿಸುವಾಗ ಬಳಸುವುದುಂಟು. 'ವೀರ'ಜೆಂಬ' ರಸವು ಪುಲ್ಲಿಂಗವೂ ಅಲ್ಲ, ಸೀ 
ಲಿಂಗವೂ ಅಲ್ಲ. ಅದೊಂದು ಜೀವಿಯ ಸಾಂದರ್ಭಿಕ ಸ್ಪಭಾವವೊಂದರ ಅಭಿವ್ನ 
ಮನದಲ್ಲಿ ಮೂಡಿ ಬೆಳದು ದೈಹಿಕವಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವ ಕ್ರಮವಿಶೇಷ. ಆದರೆ ವೀರ 
ಗುಣವನ್ನು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಪುರುಷನಿಗೇ ಆರೋಸಸಿ ನಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಗಳು 
ಹೇಳುತ್ತಾ "ಬಂದಿವೆಯಾದ್ದರಿಂದ “ವೀರ', "ವೀರತನ', "ವೀರಗುಣ'- ಈ ಪದಗಳು 
ಮತ್ತು ಆ ಪದಗಳಿಂದ ಹೊರಸೂಸುವ ಅರ್ಥ ವಿಶೇಷಗಳು ಸ್ತ್ರೀಯನ್ನು ಅದರಿಂದ 
ಹೊರಹಾಕುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡುತ್ತವೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ಶೃಂಗಾರ FW ರಸಗಳನ್ನು 
ಸ್ತೀಯರ ಜನ್ಮ ಸಿದ್ಧ ಸ್ಥಾಯೀರಸಗಳೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗಿದೆ. 


ರಾಣಿ ಕಿತ್ತೂರು ಚೆನ್ನಮ್ಮ ರಾಣಿ ಅಬ್ಬಕ್ಕ ಮುಂತಾದ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಕುರಿತು 
ಬರೆಯುವಾಗ ಅವರನ್ನು “ವೀರ ಮಹಿಳೆ'ಯರೆಂದು ಕರೆಯುವ ವಾಡಿಕೆಯಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ಕೂಡ ಈ ಮಹಿಳೆಯರು ಪುರುಷರಂತೆ ಶೌರ್ಯ ಸಾಹಸಗಳನ್ನು ಮೆರೆದವರು 
ಎ೦ದೂ, ಅವರಲ್ಲಿ ಪುರುಷ ಗುಣವಾದ ವೀರತನವಿದೆಯೆಂದೂ ಘೂ ಸ್ತೀತನಕ್ಕೆ 
ಅತೀತವಾದ ಗುಣವುಳ್ಳವರೆಂದೂ ಹೇಳುವ ಕ್ರಮವೇ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದೆ. ವೀರತನಮೌಬುದು 
ಮಾನವತೆಯ ಸಹಜ ಗುಣ ವಿಶೇಷವೆಂಬುದನ್ನು ಪುರುಷ ಪ್ರಧಾನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಮನಸ್ಸು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಿದ್ಧವಿಲ್ಲದ ಕಾರಣದಿಂದ ಈ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಮೂಡಿವೆ. 


ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ನೋಡಿ: ಸಸ್ಕಾದಿ ಸಕಲ ಜೀವಕೋಟಿಗಳ ಧಾರಣಶಕ್ತಿ- ಅದು 

ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಬಹುದು: ಸಹಿಷ ನ್ವತೆಯಾಗಿರಬಹುದು ಅದು ಸೀಲಿಂಗದಲ್ಲೇ 
ಆಧಕಪಾಗಿರುವುದು. ಹೆಣ್ಣಿನಲ್ಲಿ ಗಂಡಿನ ಅಂಶವೂ ಗಂಡಿನಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣಿನ ಅಂಶವೂ 
ಯಾವುದೋ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ) ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆಯೆಂದು ಆಧುನಿಕ ವಿಜ್ಞಾನಗಳು ಹೇಳುತ್ತವೆ. 
ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಸಮಯ ಸಂದರ್ಭ "ಬಂದಾಗ ಹೆಣ್ಣು ತನ್ನ ಲ್ಲಿರುವ ಗಂಡುತನವನ್ನು 
ಜಾಗೃತಗೊಳಿಸಿಕೊಂಡು "ವೀರ'ಳಾಗುತ್ತಾಳೆ. ಅದೇ ರೀತಿ ಕ ಕೂಡ ಅನೇಕ 
ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ತಾಯ್ತನವನ್ನೂ ಹೆಣ್ಣಿನ ಮೈದುತ್ತವನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡು ವರ್ತಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಇದು ಉಬಯಲಿರಿಗಿ ತತ್ವವನ್ನು ಸರುವ "ಲಕ್ಷಣ. ಅನೇಕ ಕ್ರಿಮಿಗಳು 
ಉಭಯಲಿಂಗಿಗಳಾಗಿವೆ. ಹ ಎಲ್ಲಾ ಸಸ್ಯಗಳು ಉಭಯಲಿಂಗಿಗಳಾಗಿ 

ಸೃಷ್ಟಿಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ನಿರತವಾಗಿವೆ. ಈ ಎರಡೂ ಗುಣವಿಶೇಷಗಳೂ ಉಭಯಲಿಂಗಗಳಾಗಿ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೮೭ 


ಇದ್ದಾಗ ಮಾತ್ರ ಸಹಮತ, ಸಹಬಾಳ್ಳಗಳು ಮೈಮನಗಳಲ್ಲಿ ಅರಳಲು ಸಾಧ್ಯ. 


ದಿಟ್ಟೆಯಾಗಿ ಬಾಳುವ, ವರ್ತಿಸುವ ಹೆಣ್ಣನ್ನು ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಗಂಡುಬೀರಿಯೆಂದೂ 
ನಾಚಿಕೆ ರಹಿತಳೆಂದೂ ಕರೆಯುವ ವಾಡಿಕೆಯಿದೆ. ಇದು ಸಮಾಜ ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿರುವ 
ಸಹಜಸ್ಥಭಾವ ಗುಣಗಳನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ ಆಗಿರುವ ವಿಫಲತೆಯ ಫಲ. 
ನಮ್ಮ ದುಡಿಯುವ ಸ್ವರಗಳಲ್ಲಿ, ರೈತಾಪಿ ಕುಟುಂಬಗಳಲ್ಲಿ, ಅರಕ್ಷಿತ ಅಸಂಘಟಿತ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ, ಬದುಕನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಸವಾಲುಗಳನ್ನೂ ಎದುರಿಸುವ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ 
ಗಂಡಿಗಿಂತ ಹೆಣ್ಣೇ ಹೆಚ್ಚು "ವೀರತನ'ವನ್ನು ಮೆರೆಯುತ್ತಾಳಂಬುದನ್ನೂ ನಾವು ಅರಿಯುವ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಬೇಕು. 


೦೨-೧೧-೨೦೦೬ 


೮೮ / ಸೀ ಮತ್ತು ವೀರತನ 


೪೩. ನಮಗೆ ಯಾರು ಇಷ್ಟ? 


ಪ್ರಶ್ನೆ ಸರಳವಾದುದಲ್ಲ. ನಮಗೆ ನಮ್ಮ ರಕ್ತಸ೦ಬ೦ಧಿಗಳು ಇಷ್ಟ ಅವರಲ್ಲಿ? 
ಮ ಮಕ್ಕಳು ಇಷ್ಟ ಸ್ನೇಹಿತರು ಇಷ್ಟ ಆದರ ಅವರಲ್ಲಿ? ಈ ಆಯ್ಕೆಯ ಸೀಳುವಿಕೆ 
ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. "ನಾನು ಇವರನ್ನು ಎಲ್ಲರಿಗಿಂತ ಅಧಿಕವಾಗಿ ಇಷ್ಟಪಡುತ್ತೇನೆ' ಎಂಬುದು 
ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಹುಸಿಜನ್ಯ ಹೇಳಿಕೆಯಾಗಿ. ಬಿಡುತ್ತದೆ. ಒಂದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ 
ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ನಾವು ಇಷ್ಟಪಡುವ ಮತ್ತೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ನಮ್ಮ ಬದುಕನ್ನು ಪ್ರವೇಶ 
ಮಾಡಿಬಿಡಬಹುದು. ಆಗ ನಮ್ಮ ಹಿ೦ದಿನ ನಂಬಿಕೆ ಹುಸಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 


ಹೆಂಡತಿ ಬಂದ ಮೇಲೆ ತಾಯಿ ಬಗೆಗಿನ ಪ್ರೀತಿ ಮಂಕಾಗಬಹುದು. ಮಕ್ಕಳು 
ಮರಿ ಬ೦ದ ಮೇಲೆ ಒಡಹುಟ್ಟಿದವರು ದೂರವಾಗಬಹುದು. ಪ್ರೇಯಸಿಯ ಮುಂದೆ 
ಹೆಂಡತಿ ಅಹಿತವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಅಧಿಕಾರ ಬಂದ ಮೇಲೆ ರಕ್ತಸಂಬ೦ಧ, ಸ್ನೇಹ, 
ಸತಿಸುತರ ಮೋಹ ಎಲ್ಲವೂ ತೃಣವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಅಧಿಕಾರವನ್ನು, ಅದರಿಂದ 
ಬರುವ ಕೀರ್ತಿಯನ್ನು ನಾವು ಎಲ್ಲಾ ಮಾನವ ಸಂಬಂಧಗಳಿಗಿಂತ ಅಧಿಕವಾಗಿ 
ಇಷ್ಟಪಡುತ್ತೇವೆ. ನಮಗೆ ಈ "ಕೀರ್ತಿ ಶನಿ' ಎಷ್ಟು ಆಕ್ರಮಿಸಿರುತ್ತಾನೆಂದರೆ ಅದನ್ನು 
ದಕ್ಕಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ನಾವು ಮಾಡಬಾರದ ಕೆಲಸಕ್ಕೂ ಕೈ ಹಾಕುತ್ತೇವೆ. 


ಏಕೆಂದರೆ ನಾವು ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಇಷ್ಟಪಡುತ್ತೇವೆ. ಅದರ ಸುತ್ತಮುತ್ತ ವ್ಯವಹರಿಸುವ 
ಕೃತಕ ವಿನಯ ಮತ್ತು ಸವಲತ್ತು ಸುಖಗಳನ್ನೆ ಸತ್ಯವೆಂದು. ಭಾವಿಸುತ್ತೇವೆ. ಈ 
ಇಷ್ಟವೆ೦ಬ ಮಾಯಾಮೃಗದ ಬೆನ್ನೇರಿ ಹೊರಟ ನಮಗೆ ಬದುಕಿನ ಸಹಜ ಲಯ 
ದೂರ ಹೋಗಿ ಬಿಡುತ್ತದೆ. ಕೃತಿಮತೆಯನ್ನೇ ಬದುಕೆಂದು, ಡಾಂಭಿಕತೆಯೇ ಸಹಜವೆಂದು 
ಭ್ರಮಿಸಿ ವಾಸ ಸವಕ್ಕೆ ಕುರುಡಾಗುತ್ತೇವೆ. ಬದುಕಿನ ಸರಳ ಸುಂದರ ಲಯಗಳನ್ನು 
ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ವಿಫಲರಾಗುತ್ತೇವೆ. 


ನಾವು ಮಾಡುವ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ತೋರುವವರು ನಮಗೆ ಇಷ್ಟವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ 
ನಡೆ ನುಡಿಗಳನ್ನು ವಿಮರ್ಶಿಸುವವರು ನಮಗೆ ಇಷ್ಟವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರನ್ನು ವೈರಿಗಳಂತೆ 
ಕಾಣಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತೇವೆ ಅಥವಾ ಅವರನ್ನು ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವಲಯದಿಂದ ದೂರವಿಡಲು 
ಯತ್ನಿಸುತ್ತೇವೆ. ನಿಜವಾದ "ನಮ್ಮತನ'ವನ್ನು ಬೆಳೆಸಬಲ್ಲ ಈ ನಿಜವಾದ ಸ್ನೇಹಿತರನ್ನು 
ದೂರ ಮಾಡಿ ನಮ್ಮ ವಿನಾಶದ ಕೂಪವನ್ನು ನಾವೇ ತೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. 


ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ದಾಸರು ವೈರಿಯ ಹೆಸರನ್ನು ಮಗನಿಗಿಡಬೇಕು ಎಂದರು; 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೮೯ 


ನೆರೆಯೊಳಗೆ ಹ೦ದಿಯಿರುವ ಹಾಗೆ ನಮ್ಮ ಸುತ್ತ ನಿಂದಕರಿರಬೇಕು ಎಂದು ಆಶಿಸಿದರು. 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಶುದ್ಧಗೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಪರಿಯನ್ನು ದಾಸರು ಧ್ವನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸದಾ 
ನಾವು, ನಮ್ಮ ನಡೆ ನುಡಿ ಎಮರ್ಶೆಗೊಳ್ಳಬೇಕು. ಆ ವಿಮರ್ಶೆಯ ಮೂಸೆಯಲ್ಲಿ 
ಬೇಯುವ ಬಯಕೆಯಿದ್ದಾಗ ಮಾತ್ರ ವ್ಯಕ್ತಿ ಚಿನ್ನವಾಗಿ ಅರಳುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನನ್ನು ವಿಮರ್ಶಿಸುವ 
ಜನ ತನ್ನ ಸುತ್ತ ಇದ್ದಾರೆಂಬ ಎಚ್ಚರ ಅವನನ್ನು ಸಮಾಜಮುಖಿಯನ್ನಾಗಿಸುತ್ತದೆ. 


೩೦-೧೧-೨೦೦೬ 


೯೦ / ನಮಗೆ ಯಾರು ಇಷ್ಟ? 


೪೪. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಹೊಸತೆಂಬ ಮಾತು 


ಸೃಷ್ಟಿಯೆಂಬ ಮಾಯಕಾತಿ ಸದಾ ನವೋಲ್ಲಾಸಿನಿ. ಪ್ರತಿ ದಿನಕ್ಕೂ ಪ್ರತಿ ಘಳಿಗೆಗೂ 
ಹೊಸತರಂತೆ ಶೋಭಿಸುತ್ತಾಳೆ; ಒಂದು ಹಗಲಿನಂತೆ ಮತ್ತೊಂದು ಹಗಲಲ್ಲ; ಒಂದು 
ರಾತ್ರಿಯಂತೆ ಮತ್ತೊಂದು ರಾತ್ರಿಯಿಲ್ಲ. ಬೆಳಗು ಬೈಗುಗಳು ಪ್ರತಿನಿತ್ಯ ಹೊಸತೆಂಬಂತೆ 
ಎಸ್ಮಯ ಮೂಡಿಸುತ್ತವೆ. ಯತುಗಳಂತೋ ಸ್ನ ಬೆರಗಿನ ರಸಾಭಿವ್ಯಕ್ತಿಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 
"ಇದು ಬರಿ ಬೆಳಗಲ್ಲೋ ಅಣ್ಣಾ' ಎಂಬ ವಿಸ್ಮಯ ಅಥವಾ "ದೇವರು ರುಜು ಮಾಡಿದನು 
ಕವಿ ರಸವಶನಾಗುತ. ಅದ "ನೋಡಿದನು' ಎಂಬ ತನ್ಮಯತೆ ಅಥವಾ ಅರ್ಪಣಾ 
ಭಾವವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿ ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. 


ಕವಿ ಹೃದಯವಿರುವ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೂ ಸೃಷ್ಟಿ ಬೆರಗೇ! ಅದು ಬೆಟ್ಟಗುಡ್ಡಗಳಿಂದ, 
ತೊರೆ ನದಿಗಳಿಂದ, ಮರ ಗಿಡಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಚಿತ್ರವಿಚಿತ್ರ ಜೀವಿಗಳಿಂದ ಬೆಡಗು 
ಪಡೆದುಕೊಂಡಿದೆ. ಈ ಭೂಮಿ ಮೇಲೆ ಸೃಷ್ಟಿ ತಾನಾಗಲು ಪ್ರಾರಂಭವಾದಾಗಿನಿಂದ, 
ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮೂಲ ಸ್ವರೂಪ ಅಂಥ ಬದಲಾಗಿಲ್ಲವೆಂಬ ಗೂಢ ಸತ್ಯವನ್ನು 
ಅರಿಯಲೆತ್ಲಿಸಬೇಕು, ಮರಗಿಡಗಳ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಗಾತ್ರ ಬದಲಾಗಿರಬಹುದು; ರೂಪ 
ಬದಲಾಗಿಲ್ಲ, ತೊರೆ ನದಿಗಳು ಹರಿವ ರೀತಿ, ಸಂಯೋಜನೆಗೊಂಡ ಪರಿ ಬದಲಾಗಿಲ್ಲ. 
ನ ಬಗೆಯ ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳ ಸ್ವರೂಪ ಮೂಲ ರೂಪಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವೇನಲ್ಲ. ಪ್ರತಿ 
ಸಂಕುಲವೂ ತನ್ನ ಮೂಲ ಗುಣ ವಿಶೇಷಗಳನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಯತ ದಲ್ಲಿ 
ಯಶಸ್ಸು ಕಂಡಿದೆ. ಪ್ರತಿ. ಪ್ರಾಣಿ ಸಂಕುಲವೂ ತನ್ನದೇ ಪ್ರತಿರೂಪವನ್ನು "ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ಮುಂದುವರಿಸುವ ಸಿದ್ಧಿಯನ್ನು ಕಂಡಿದೆ. ಈ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ನಿರಂತರ ಜೀವನ ಯಾತ್ರೆಯಲ್ಲಿ 


ಗಾತ್ರ ಬದಲಾಗಿರಬಹುದು, ಸ್ವರೂಪ ಬದಲಾಗಿಲ್ಲ. 


ಸೃಷ್ಟಿಯ ವಿಚಿತ್ರ ಸತ್ಯವೊ೦ದಿದೆ: ಬಹುಶಃ ಎಲ್ಲಾ ಸಸ್ಯಗಳು ಒಂದೇ ರೀತಿಯ 
ಆಹಾರ ಉತ್ಪಾದನಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹೊಂದಿವೆ. (ಇಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲೊಂದು ಇಲ್ಲೊಂದು 
ಅಪವಾದವಿರಬಹುದು). ಎಲ್ಲ ಕಶೇರುಕಗಳ ಜೀರ್ಣಾಂಗ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಒಂದೇ ರೀತಿ 
ಇದೆ; ರಾಗಕಾಮಾದಿ ಆಸಕ್ತಿಗಳು, ವಂಶಾಭಿವೃದ್ಧಿ ಮಾಡುವ ವಿಧಾನಗಳು ಮತ್ತು 
ದೇಹದ ಅಂಗಾಂಗ ವಿಭಾಗಗಳು ಏಕರೂಪವಾಗಿವೆ. ಕೆಲವು ನಿಂತು ನಡೆಯಬಹುದು; 
ಕೆಲವು ಬಗ್ಗಿ ನಡೆಯಬಹುದು; ಕೆಲವು ಹಾರಿ ಪರಿಕ್ರಮಣ ಮಾಡಬಹುದು. ಕೆಲವಕ್ಕೆ 
ಕೈ ರೆಕ್ಕೆಯಾಗಿರಬಹುದು; ಕಾಲುಗಳಾಗಿರಬಹುದು. 


ಬಯಲ ಬೆಳ್ಳಂ 


ಹಾಗೆಯೇ ಸಸ್ತನಿಗಳನ್ನು, ಸರೀಸೃಪಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಿ: ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಒಂದೇ 
ರೀತಿಯಾದ ಮುಖ, ಮೂಗು, ಕಿವಿ, ಕೈಕಾಲುಗಳ ಏಕರೂಪವಾದ ಆಕಾರವೊಂದನ್ನು 
ನಿಮ್ಮ ಮನದಲ್ಲಿ ಅವು ಮೂಡಿಸುತ್ತವೆ. ಅಂದ ಮೇಲೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಸಮಸ್ತದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳೆಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಮೂಲದಿಂದ ಬಂದವು ಎಂಬ ಸತ್ಯ ಸಾಕಾರಗೊಂಡಂತಾಗುತ್ತದೆ. 
"ಮಾನವ ಕುಲಂ ತಾನೊಂದೆ ವಲಂ' ಎ೦ಬ ಮಾತನ್ನು ಮೀರಿ “ಸಮಸ್ತ ಜೀವಕುಲಂ 
ತಾನೊಂದೆ ವಲಂ' ವ್ಯಾಪ್ತಿಗೆ ಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಸೃಷ್ಟಿ ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಆಗಿರಬಹುದಾದ, ಈಗ ನಾಗರೀಕಗೊಂಡು ಅಥವಾ 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಮೂಲಕ ಭಿನ್ನ ಭಿನ್ನವಾಗಿದ್ದೇವೆಂಬ ಪರಿಭಾವನೆಯಿಂದ 
ನಾವು ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಮೂಲಕ್ಕಿಂತ ಹೊಸತೆಂದುಕೊಂಡು ಸಂಭ್ರಮಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. 
ಅದು ನಿಜ! ಪ್ರಕೃತಿ ವಿಶೇಷವೇ ಅದು. ಅದು ಹಳತಾದರೂ ಹೊಸತು; ಅದರ ರೂಪ 
ಸ್ವರೂಪ ನಿತ್ಯ ನವ ನವೋನ್ಮೇಶ ಶಾಲಿ! ಅದಕ್ಕೇ ನಮಗೆ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಸದಾ ಕುತೂಹಲ, 
ಆಸಕಿ! 


ಎ 
೧೪-೧೨-೨೦೦೬ 


೯೨ / ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಹೊಸತೆಂಬ ಮಾತು 


೪೫. ಸ್ಥಿತ ಪ್ರಜ್ಞ- ಸ್ಥಿತಿ ಪ್ರಜ್ಞ 


ಜೀವನವನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ವಸ್ತುನಿಷ್ಠವಾಗಿ, ಯಾವುದೇ ಪಕ್ಷ ವಹಿಸದೆ, ಭಾವ 
ವಿಕಾರಗಳಿಗೊಳಪಡದೆ ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸಿತಪ್ರಜ್ಯತ್ವವೆಂದು ಕರೆಯಬಹುದು. 
ಗೀತಾಚಾರ್ಯನಾದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಮಹಾಭಾರತ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಈ ರೀತಿ ಇದ್ದನೆಂದು 
ಪುರಾಣಗಳು ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಅದೊಂದು ಆದರ್ಶ ಸ್ಥಿ ತಿ; ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವ ಸಂಕಷ್ಟ ಸಮಯದಲ್ಲಾಗಲಿ, ಸಂತೋಷಮಯ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಾಗಲಿ ಇರಬೇಕಾದ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಅದು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಕುಟುಂಬ ಜೀವಿಯಾಗಿ, ಸಮಾಜ ಜೀವಿಯಾಗಿ 
ಬದುಕು ಮಾಡುವ ವ್ಯಕ್ತಿ ನಿರ್ವಿಕಾರ ಮನೋಧರ್ಮದಿಂದ ಬದುಕಲು ಕಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಭಾವನೆಗಳ ಏರಿಳಿತದಲ್ಲಿ, ದುಃಖ ದುಮ್ಮಾನಗಳ ಹೊಳೆಯಲ್ಲಿ, ಸುಖ ಸಂತೋಷಗಳ 
ತೊರೆಯಲ್ಲಿ ವಿವೇಕ ವಿವೇಚನೆ ಮಂಕಾಗುವ ಸಾಧ್ಯತೆ ಹೆಚ್ಚಿರುತ್ತದೆ. ಆಗ ಪರ- 
ವಿರೋಧ ವಹಿಸುವ ಮನೋಭೂಮಿಕೆ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಅದು ಎಷ್ಟು ತೀಕ್ಷ್ಣವಾಗಿರುತ್ತದೆಯೆಂದರೆ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣರಾದವರನ್ನು ದ್ವೇಷಿಸುವ, 
ಮುಗಿಸುವ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಗೆ ಪ್ರೇರೇಪಿಸುತ್ತದೆ. ಸುಖ ಸ೦ತೋಷಕ್ಕೆ ಕಾರಣರಾದವರನ್ನು 
ಓಲೈಸುವ, ಮೇಲಕೆತ್ತುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಗೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಇಳಿಸುತ್ತದೆ, ಯಾವುದು ಸರಿ, ಯಾವುದು 
ತಪ್ಪು ಎಂಬ ವಿವೇಚನೆ ದೂರವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಮನೋವಿಕಲ್ಪಗಳಿಂದ ಬಿಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಹೇಗೆಂದು ಚಿಂತಿಸುವುದೇ ಸ್ಥಿತಿಪ್ರಜೃತ್ನದ ಮಾರ್ಗ. ಸಹಜ ಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ಉಂಟಾಗಿರುವ 
ಮನೋಲೋಕದ ಏರಿಳಿತಗಳಿಗೆ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಹುಡುಕಿ, ಸರಿಯಾದ ದಾರಿಯನ್ನು 
ಕಾಣುವುದೇ ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞತ್ನದ ಫಲ. ಅದು ನಿರ್ವಿಕಾರವಾಗಿ ಹೊರನೋಟಕ್ಕೆ ಕಂಡರೂ 
ಎಚ್ಚರವಾಗಿರುವ ಚೇತನದ ಸಂಕೇತ. ಎಚ್ಚರಗೊ೦ಡ ಚೇತನ ಬದುಕಿನ ಕ್ಲಿಷ್ಟಕರ 
ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಸರಿಯಾದ ನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಮಹಾಭಾರತ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಪಾಂಡವ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಂತೆ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣನು ಕಂಡರೂ ಅವನು 
ಪಾಂಡವ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಲ್ಲ; ಅವನು ಸತ್ತ ಧರ್ಮ ಮಾರ್ಗಗಳ ಪಕ್ಷಪಾತಿ. 


ಇನ್ನು ಕೆಲವರಿರುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ಸ್ಥಿತಿಪ್ರಜ್ಞರು. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಇಂಥವರೇ ಅಧಿಕ, 
ಗಾಳಿ ತ ಶೆ ತೂರಿಕೊಳ್ಳುವ ಜಾಯಮಾನದವರು. ಅವರಿಗೆ ಅತ್ಯಧರ್ಮ 
ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ; ನ್ಯಾಯ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳು ಅವರಿಗೆ ಬೇಕಿಲ್ಲ. ಅವರು ಸದಾ ಸ್ವಪಕ್ಷಪಾತಿಗಳು. 
ಸ್ಥಿತಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ತಮ್ಮ ವರ್ತನೆಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವರು. ಒಂದು ಬಗೆಯ 
ರೂಪಾಂತರ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ತಮ್ಮನ್ನು ತಾವು ಒಗ್ಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಕಲೆಗಾರಿಕೆ ಇವರಿಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಬಯಲ ಜೆಳೆ/ಳ 


ಇವರೂ ಕೂಡ ಯಾವುದೇ ಕಾಯ ಮನೋವಿಕಾರಗಳಿಗೆ, ಏರಿಳಿತಗಳಿಗೆ 
ಜಗ್ಗುವಂಥವರಲ್ಲ. ಅವರ ಬಾಹ್ಯ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬರುವ ಈ ಬಗೆಯ ಕಾಯ- 
ಮನೋ ಏರಿಳಿತಗಳಿಂದ ಅವರನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಕಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸಮರ್ಥವಾಗಿ ನಿಭಾಯಿಸಿ, ಅದನ್ನು ತಮ್ಮ ಸ್ವಂತಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ 
ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದೆಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಕರಗತ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾರೆ. ಇವರು ಶೀತಲ 
ಮನಸ್ಥಿತಿಯವರು. 

ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞ ಎಂಬ ಮಾತು ಹಳೆಯದಾದರೂ ಅದು ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸುವ ಮೌಲ್ಯ ಸದಾ 
ನವೀನ. ಅದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮನೋನೆಲೆಯು ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದ ಎತ್ತರವನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. 
ಬುದ್ಧಿಭಾವಗಳ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಅದು ನಿರ್ದೇಶಿಸುತ್ತದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ ವ್ಯಕ್ತಿನಿಷ್ಠನಾಗದೆ ಸಮಾಜಪರನಾಗಿ 
ನಿಲ್ಲುವ ಸಾರ್ಥಕ ಉದ್ದೇಶದತ್ತ ಅವನನ್ನು ಬೆಳೆಸುತ್ತದೆ. ಈ ಉದ್ದೇಶವನ್ನೆ ನಾವು 
ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದ ಗುರಿಯೆಂದು ಭಾವಿಸಬೇಕು. 


೨೮-೧೨-೨೦೦೬ 


ಜ್ಞ- ಸಿತಿ ಪಜ್ಞ' (ವಿಚಾರಲಹರಿ) ಕುರಿತಾದ “ಶಿಕಾಕು' ರವರ ಚಿಂತನೆಗಳು 
ದುಕಿನ ಸುತ್ತ ಹೆಣೆದಿರುವ ಜೀವನ ಕ್ರಮವನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಮನೋಜ್ಯವಾಗಿ 


-ಸಿರಾ ರಮೇಶ್‌ ರಾಶೋಡ್‌, ಚಂಗಾವರ 


ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಹೃದಯಭಾಗವೆನಿಸಿದ ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞನ ಸ್ಥಿತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಲೇಖಕರು 
ವರ್ತಮಾನದ ಒಳನೋಟದಿಂದ ಚೆನ್ನಾಗಿ ವಿಶ್ಲೇಷಿದ್ದಾರೆ. ಸ್ಥಿತಿ ಪ್ರಜ್ಞರೇ ಬಹಳವಾಗಿ 
ಕಂಡರೂ, ಇಂದಿಗೂ ಭಾತರದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಹಳ್ಳಿಯಲ್ಲೂ ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞರೊಬ್ಬರಾದರೂ 
ಇರುತ್ತಾರೆ. ವ್ಯಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಸಮಷ್ಟಿ, ಪರಮೇಷ್ಟಿ ನೆಲೆಯನ್ನು ತಲಪುವ ಇಂತಹ ಸ್ಥಿತಿ 
ನಿಜಕ್ಕೂ ಧನ್ಯವಾದುದು. 


-ಟಿ.ಎನ್‌. ಸರಸ್ವತಿ, ತುರುವೇಕೆರೆ 


೪೬. ಶಿಸ್ತು-ಅತಿಶಿಸ್ತು 


ಶಿಸ್ತು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ರೂಢಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಅನಿವಾರ್ಯ ಅಂಶ. ಅದೊಂದು 
ಜೀವನ ಕ್ರಮ, ಅಚ್ಚುಕಟ್ಟಿನ ನಡೆ. ಶಿಸ್ತು ಜೀವನಕ್ಕೆ ಒ೦ದು ಸ್ಪಷ್ಟತೆಯನ್ನು ತಂದುಕೊಡುತ್ತದೆ. 
ಈ ಶಿಸ್ತನ್ನು ಕೂಡ ಮಾನವ ಪ್ರಕೃತಿಯಿ೦ದಲೇ ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆಂದು ತೋರುತ್ತದೆ. 
ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ನೋಡಿ: ಹಗಲು ರಾತ್ರಿಗಳು ನಿಯಮಿತವಾಗಿ ಆಗುತ್ತವೆ. ಆ ಹಗಲು 
ನಿಯಮಿತವಾಗಿ ತನ್ನ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಕ್ರಮಿಸಿದರೆ, ರಾತ್ರಿ ನಿಯಮಿತವಾಗಿ ತನ್ನ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು 
ಸಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ನಿಯಮಿತ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪ ಸ್ವಲ್ಪ ಏರುಪೇರಾದರೂ ಸೃಷ್ಟಿಯ 
ಮೇಲೆ ಪರಿಣಾಮವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದರ ಒಡಲಲ್ಲಿ ಜೀವಿಸುವ ಕೋಟಿ, ಕೋಟಿ ಜೀವಿಗಳ 
ಬದುಕೇ ಪಲ್ಲಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಪಲ್ಲಟವಾಗದಂತೆ, ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳೆಲ್ಲರ ಬದುಕು ನಿಯಮಿತ 
ತ೦ತು ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ ನಿರಂತರ ಸಾಗುವಂತೆ ಪ್ರಕೃತಿ ಎಚ್ಚರವಹಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಎಚ್ಚರಿಕೆಗೆ, 
ಜತನಕ್ಕೆ ಅದು ನಿರ್ವಹಿಸುವ ಶಿಸ್ತುಬದ್ಧ ನಡೆಯೇ ಕಾರಣ. ; 


ಪ್ರಕೃತಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸೋಮಾರಿಗಳೇ ಇಲ್ಲ. ತ೦ತಮ್ಮ ಪಾಲಿನ ನಿರಂತರ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಅವು ನಿರತ. ತಂತಮ್ಮ ಸಂಕುಲಗಳು ತಮಗೆ ವಹಿಸಿದ ಕೆಲಸವನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸುವುದೇ 
ಅವುಗಳ ಕೆಲಸ. ಆ ದುಡಿಮೆ ಶಿಸ್ತುಬದ್ಧ, ಲಯಬದ್ಧ! ಕೆಲವು ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಅದು 
ಕಲಾತ್ಮಕವೂ ಹೌದು. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ “ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಜೀವಿಗಳು, ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ 
ಸಂಖ್ಯಾತ ಜೀವಿಗಳು ಈ ಗಹದ ಜೀವಂತಿಕೆಯನ್ನು ಸದಾ ಮುಂದುವರಿಸುತ್ತವೆ. ದಃ 
ಭುವಿಯನ್ನು ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ “ಜೀವಂತಭೂಮಿ” ಎಂದು ಕರೆದಿರುವುದು. 


ಈ ಪ್ರಕೃತಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸೋಮಾರಿಯೇನಾದರೂ ಇದ್ದರೆ ಅದು ಮನುಷ್ಯನೇ 
ಸರಿ! ಆವನು ಸೋಮಾರಿಯಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಅವನ ಶ್ರಿಮಂತಿಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರಬಹುದು; 
ಸುಖ ಲೋಲುಪ್ತತೆ ಕಾರನವಿರಬಹುದು; ಬೇರೆಯವರಿಂದ ದುಡಿಸಿ ತಾನು ತಿಂದು 
ಸುಖಪಡುವ ಕ್ರೂರತೆ ಕಾರಣವಿರಬಹುದು. ಈ ಗುಣ ಅವನು ಕಟ್ಟಿಕೊ೦ಡದ್ದೇ 
ಹೊರತು, ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ರಕ್ತ ಮಾಂಸ, ಚರ್ಮದಂತೆ ಜೊತೆಯಾಗಿ ಬಂದಂಥಲ್ಲ! 
ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯ, ಮಾನವತೆಯ ವಿಕಾಸದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಪಾತ್ರ-ಗಳಲ್ಲಿ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು 
ಬಳಸಿ ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ ಅವನು ತನಗೆ ತಾನು ಕ್ರಿಯಾಶೀಲನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅಖಂಡ 
ಮಾನವಲೋಕದ ನಿರ್ಮಿತಿಯು ಪ್ರಕೃತಿಜೀವ ಸಂಕುಲದ ಒಂದು ಭಾಗವೆಂದು 
ತಿಳಿದು, ಅದರಲ್ಲಿ ತಾನೂ ಒಬ್ಬ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಇರುವ ಸದಸ್ಯನೆಂದು ತಿಳಿದು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೯೫ 


ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ಅವನು ಶಿಸ್ತುಬದ್ಧ ಜೀವಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅದರಿಂದ ಅವನು 
ಒಳ್ಳೆಯ ಕುಟುಂಬ ಜೀವಿಯೂ ಸಮಾಜ ಜೀವಿಯೂ ಆಗುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಹೊಸ ಲಯವನ್ನೂ ಸೊಗಸ ನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾನೆ, ಬೇರೆಯವರಿಗೂ ಅದನ್ನು 


ಉಣಬಡಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಆದರೆ ಯಾವುದೂ ಅತಿಯಾಗಬಾರದು. ಈ ಗ್ರಹದ ಮೇಲೆ ಪ್ರತಿ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ 
ಉದುರುವ ಎಲೆ ನಾರು ಬೇರು ಕಾಂಡಗಳನ್ನೂ ತಿಂದು ಜೀರ್ಣಿಸುವ ಗೆಜ್ಜಲು 
ಕ್ರಿಯೆಯ ಶಿಸ್ತಿಗೆ ಒಳಪಟ್ಟು ಹಸಿರು ವನರಾಶಿಯನ್ನೇ ತಿಂದರೇ!) ಆಗುವ ಅನಾಹುತವನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಹೆದರಿಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಶಿಸ್ಕೆಂಬುದು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ನಿರ್ವಹಿಸುವ ಜೀವನ 
ಕ್ರಮವಾಗಬೇಕು; ನಿಯತಿ ನಿಯಮಗಳಿಗನುಸಾರವಾಗಿ ಸಾಗುವ ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಬೇಕು. 
ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಘಾಸಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಅನುಸರಿಸುವ ಶಿಸ್ತು ಆತ್ಮಕ್ಕೂ ಕೇಡು, ದೇಹಕ್ಕೂ 
ಕೇಡು; ಸುತ್ತಲ ಪರಿಸರ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೂ ಅಸಹನೀಯ. ಅದು 1 ನೆಲೆಯಲ್ಲಂತೂ 
ಅತ್ಯ೦ತ ಸತ್ಯ. ಉಸಿರುಗಟ್ಟಿ ಜರ! ತನ್ನ ಸುತ್ತಲಿನವರೂ ಅದೇ ರೀತಿ 
ಬದುಕಬೇಕೆಂಬುದು ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಅದನ ಕೆಡುಕೇ ಹೆಚ್ಚು ಅದು ಕುಂಬಳಕ್ಕೆ 

ಕಬ್ಬಿಣದ ಕಟ್ಟನ್ನು ಕಟ್ಟಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ! | 
೧೧-೦೧-೨೦೦೭ 


೯೬ / ಶಿಸ್ತು-ಅತಿಶಿಸ್ತು 


ಸ 


೪೭. 'ಬಳಸಿ, ಬಿಸಾಕಿ 


ಈ "ಬಳಸಿ, ಬಿಸಾಕಿ' ಎಂಬ ಮಾತಾಗಲಿ, ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಾಗಲಿ ನಮ್ಮದಲ್ಲ. 
ಹೊರಗಿನಿಂದ ನಾವು ಅವಗಾಹನೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ. ಮೊದಲು ಇದು 
ಒಂದು ವಾಣಿಜ್ಯ ಸ್ಹರೂಪದ ಅಂಶವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಬದುಕಿನೊಳಗೆ ಪ್ರವೇಶ ಪಡೆಯಿತು. 
ಸರಕು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಅನೇಕ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಬೇಕಿರಲಿ, ಬೇಡದಿರಲಿ 
ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿರುತ್ತೇವೆ. ಜೀವಮಾನದಲ್ಲಿ ಒಮ್ಮೆಯೋ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆಯೋ ತೆಗೆದು ಬಳಸಿ, 
ಮತ್ತೆ ಜೋಪಾನ ಮಾಡಿ ಅಟ್ಟದ ಮೇಲೋ ಮತ್ತ್ಯಾವುದೋ ಮೂಲೆಯಲ್ಲೋ 
ಇಟ್ಟು ಮರೆತು ಬಿಡುವ ಜಾಯಮಾನ ನಮ್ಮದು. ನಮ್ಮ ಪ್ರಿಯ ಕವಿ ಕೆ.ಎಸ್‌. ನ 
ಅವರ "ಮನೆಯಿಂದ ಮನೆಗೆ' ಕವನದ ನಾಯಕ ತನ್ನ ಪತ್ನಿಗೆ ಹಳೆಯ ಸರಕುಗಳನ್ನು 
“ಹೊರಕ್ಕೆ ಎಸೆಯಬಾರದೆ?' ಎಂದು ಕೇಳುತ್ತಾನೆ. ಅದಕ್ಕವಳು "ಎಸೆದರಾಯಿತೆ? 
ಮೊದಲು ಹೊಸತನು ತನ್ನಿ' ಎ೦ದು ಉತ್ತರಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಈ ಉತ್ತರ ಭಾರತಿಯ ಸರಕು 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ ವಿದೇಶಿ ಸರಕು ಸ೦ಸ್ಕೃತಿಯಷ್ಟು ಸರಳವೂ ಅಲ್ಲ, ವ್ಯಾವಹಾರಿಕವೂ 
ಅಲ್ಲವೆ೦ಬುದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ಒಬ್ಬ ಗರತಿಗೆ ತವರಿನಿಂದ ಬಂದ ಯಾವುದೇ 
ವಸ್ತು ಸರಕಿನಂತೆ. ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. ಗಂಡನ ಪ್ರೀತಿಯ ಉಡುಗೊರೆ; ಮಕ್ಕಳು ಬಾಲ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಧರಿಸಿದ ಉಡುಪು; ಆಟವಾಡಿದ ಆಟಿಕೆಗಳು; ಅವರು ಅಸ್ಪಷ್ಟ ಗೀಚಿದ "ಕಲೆ'ಗಳು, 
ಧಾರೆಯಲ್ಲಿ ಉಟ್ಟ ಸೀರೆ; ಗೆಳೆಯ-ಗೆಳತಿಯರು ನೀಡಿದ ನೆನಪಿನ ಕಾಣಿಕೆ ಯಾವುದೂ 
ಸರಕಿನಂತೆ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. ಅವು ಅಂತರಂಗದ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಬೆಸೆದ ಸಂಕೇತಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 
ವರ್ತಮಾನಕ್ಕೆ ಭೂತವನ್ನು ತಂದು ಜೀವಂತವಾಗಿಸುವ ಸಂಗತಿಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಅವು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಬಂಧನದ ಕೌಟುಂಬಿಕ ಭಾವ ಕೋಶದ ಕೀಲಿಕೈಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 


ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಕೌಟುಂಬಿಕ ಜೀವನ ಮತ್ತು ಸರಕು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಬೆಸೆದುಕೊಂಡು 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸ್ವರೂಪ ಪಡೆದುಕೊಂಡಿರುತ್ತವೆ. ನಮ್ಮ ಬೇಸಾಯ ಕ್ರಮ, ಅದರ 
ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯಾದ ಸಂತೆ, ಸಂತೆಗೆ ಹೊಂದಿಕೊಂಡೇ ' ಸಾಗುವ ಮನರಂಜನಾ 
ಮಾದ್ಯಮಗಳು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಸರಕು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಿ೦ತ ಭಿನ್ನವಾದ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ 
ಪಡೆಯುತ್ತವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಸರಕನ್ನು ಬಳಸಿದ ಮೇಲೆ ಬಿಸಾಕಲು 
ಹಿ೦ದೆ ಮುಂದೆ ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಅವನ್ನು ಸದಾ ಜೀವಂತವಾಗಿರಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತೇವೆ. 
ಬಳಕೆ ಮರು ಮಳಕೆಯ ಮೂಲಕ ಅದರ ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಆದಷ್ಟು 
ಉದ್ದಗೊಳಿಸಲು ಶ್ರಮಿಸುತ್ತೆವೆ. ನಮಗೆ ಯಾವುದೂ ನಿರುಪಯುಕ್ತವಲ್ಲ, ಲೌಕಿಕ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೯೭ 


ಉಪಯುಕತೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಅದರ ಬೆಲೆ ನಿರ್ಧಾರ ಮಾಡುವ ಮನಸ್ಥಿತಿ 
ನಮ್ಮದಲ್ಲ. ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಬಂಧುರಕ್ಕೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಬೆಲೆ. 


ನಮಗಿಂತಲು ನಾಗರಿಕಗೊಂಡಿರುವ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಸರಕನ್ನು ಬಳಸಿದ 
ಮೇಲೆ ಬಿಸಾಕುತ್ತಾರೆ; ಹೊಸತನ್ನು ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಹೊಸತು ಮತ್ತೆ ಹಳೆಯದಾಗುತ್ತದೆ. 
ಅದು ತನ್ನ ಕೆಲಸವನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸಿದ ಮೇಲೆ ನಿರುಪಯುಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. 
ನಿರುಪಯುಕ್ತಗೊ೦ಡ ನಂತರ ಅದರ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಿಲ್ಲ. ಆಗ ಅದರ ಸ್ಥಾನ ಮನೆಯಿಂದ 
ಹೊರಗೆ, ಕಸದ ಬುಟ್ಟಿಯಲ್ಲಿ, ಕಸದ ರಾಶಿಯಲ್ಲಿ! ಅದರ ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ತನ್ನ 
ಗತಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಅರಿಯದೆ ಹೊಸದು ನಗುತ್ತದೆ. ಇದು ಜೀವನದ ವಿಪರ್ಯಾಸ! 
ವ್ಯಂಗ್ಯ! ಸರಕು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅಟ್ಟಹಾಸ, ಭಾವನೆಗಳ ಕುಸಿತ. 

ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರ ಸರಕು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸ್ವರೂಪ ಕೌಟುಂಬಿಕ ನೆಲೆಯನ್ನು ವ್ಯಾಪಿಸಿದೆಯೆಂದು 
ಕೇಳುತ್ತೇವೆ; ಓದುತ್ತೇವೆ. ಹೆಂಡತಿ, ಗಂಡ, ಅಪ್ಪ ಅಮ್ಮ ಮುಂತಾದ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಮಾನವೀಯ 
ಸಂಬಂಧಗಳು ಸರಕಿನಂತೆ ಬಳಸಿ ಬಿಸಾಕಲ್ಲಡುತ್ತವೆಂಬುದನ್ನು ಕೇಳಿದ ನಮ್ಮ ಭಾರತೀಯ 
ಮನಸ್ಸು ತಲ್ಲಣಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಕೌಟುಂಬಿಕ ಸಂರಚನೆಯನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಂಡು 
ಬರಬೇಕೆನ್ನುವ ಹಂಬಲ ಹೆಚ್ಚುತ್ತದೆ. 


೨೫-೧೦-೨೦೦೭ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


ಶಿಕಾಕುರವರ "ಬಳಸಿ, ಬಿಸಾಕಿ' (ವಿಚಾರಲಹರಿ) ಬರಹ ಭಾವನಾಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಅತ್ಯಂತ 
ವೈಚಾರಿಕವಾಗಿ ಮೂಡಿಬಂದಿತು. ಆಧುನಿಕ ಯುಗದ “ಜಾಗತೀಕರಣ' ಎಂಬ ಕೆಟ್ಟ 
ಮಾರಣಾಂತಿಕ ಪ್ರವಾಹದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ ನರಳುತ್ತಿರುವ ಭಾರತೀಯ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು 
ಶುದ್ಧೀಕರಿಸುವ ಅವಶ್ಯಕತೆಯನ್ನು ಅವರು ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


-ಸಿರಾ ರಮೇಶ್‌ ರಾಠೋಡ್‌, ಶಿರಾ 


೯೮ / ಬಳಸಿ, ಬಿಸಾಕಿ 


೪೮. ಸಾಕು ಪ್ರಾಣಿಗಳು 


ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳನ್ನು ಕಂಡರೆ ಆದಿಯಿ೦ದಲೂ ಪ್ರೀತಿ. ಅವುಗಳನ್ನು 
ಕೆಲವು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ದ್ವೇಷಿಸುವಂತೆ. ಕ೦ಡರೂ ಅದು ಆ ಸನ್ನಿ] ವೇಶಕ್ಕೆ ಅನುಸಾರವಾಗಿ. 
ಉಂಟಾದ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಅಷ್ಟೆ ತಾನು ಬೆಳೆದ ಬೆಳೆಗಳನ್ನು 1 ಮಾಡಿದಾಗ, ತನ್ನ 
ಸಾಕು ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ತಿಂದು ಹಾಕಿದಾಗ ಹುಲಿ ಸಿಂಹ ಚಿರತೆ ಆನೆಗಳಂಥ ಪ್ರಾಣಿಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಮನುಷ್ಯ ಕೋಪಗೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ನಮ್ಮ ಕಾರಂತರ ಕಾದಂಬರಿಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಬಗ್ಗೆ 
ವ್ಯಾಪಕ ಚರ್ಚೆ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಆ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿದರೆ ಮನುಷ್ಯ 
ಅವನ್ನೂ ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಾನೆ. "ಅವುಗಳ ಚಿತ್ರಬಿಡಿಸಿ ತನ್ನ ಮನೆಯ ಗೋಡೆಗೆ ಅಲಂಕಾರ 
ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಅವುಗಳ ಗುಣಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಆದರ್ಶಮಾಡಿಕೊಂಡು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಮುನ್ನುಗ್ಗುತ್ತಾನೆ. ಅವುಗಳ ಗಾಂಭೀರ್ಯ ಮೋಹಕ ಸೌಂದರ್ಯಗಳಿಗೆ 
ಮನಸೋಲುತ್ತಾನೆ ಅ೦ದ ಮೇಲೆ, ಉಳಿದ ಸೌಮ್ಯ ಮೃಗ ಪಕ್ಷಿಗಳ ಬಗೆಗಿನ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು 
ಅಳೆಯಲಾಗದು. 


| ಈ ಮಾನವ ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳ ಪ್ರೀತಿ-ಮಧುರ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಪರಿಸರದ ವ್ಯಾಪ್ತಿ 

ಪರಿಕಲನೆಗಳಲ್ಲಿ ಪರಿಭಾವಿಸಬೇಕು. ಅದರ ಒಂದು ಸುಂದರ ಆದರ್ಶ ಕೂಡ ನಮ್ಮ 
ಯಷಿಮುನಿಗಳ ಆಶ್ರಮ ವರ್ಣನೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಅದೊಂದು ಆದರ್ಶದ, 
ವೈಭವೀಕರಣದ ಕಲನೆಯಂತೆ ಕಂಡರೂ ಪ್ರಕೃತಿ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಸಮಗ್ರ ರೂಪದಲ್ಲಿ, 
ಸಮಾನ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬೇಕಾದ ನೆಲೆಯನ್ನು ಅದು ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ಆಧುನಿಕ ಪರಿಸರ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಸೃಷ್ಟಿ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನಿಗಿರುವಷ್ಟೇ ಬಾಳಿ ಬದುಕುವ ಹಕ್ಕು ಸಮಗ್ರ 
ಜೀವ ಸಂಕುಲಕ್ಕಿದೆಯೆಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಈ ತೆರನಾದ ಅವಿನಾಭಾವ ಸಂಬಂಧ 
ತಂತುವೊಂದು ನಿರಂತರವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದರಿಂದಲೇ ಮನುಷ್ಯ ಇತರ 
ಜೀವಿಗಳನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆ ಪ್ರೀತಿಯ ವ್ಯಕ್ತ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಎಂಬಂತೆ ಅವನು ಪ್ರಾಣಿ 
ಪಕ್ಷಿಗಳನ್ನು ಸಾಕಿ ಆನಂದಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಪಕ್ಷಿಗಳು ಸ್ವತಂತ್ರಪ್ರಿಯ ಜೀವಿಗಳು. ಅವುಗಳನ್ನು ಪಂಜರದಲ್ಲಿಟ್ಟು 
ಸಾಕುವುದು ಸಾಕುವವರ ಒಮ್ಮುಖ ಆನಂದವಾಗುತ್ತದೆ, ಅವು ನಮ್ಮ ಮನೆಯ 
ಸುತ್ತಲಿನ ಮರಗಿಡ ಪೊದೆಗಳಲ್ಲಿ ಚಿಲಿಪಿಲಿಗೈಯುತ್ತ ಆನಂದಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ, ಅದೇ ಚೆನ್ನ. 
ಅನೇಕ ಪಕ್ಷಿಗಳು ಮನುಷ್ಯನ ನೆರೆಯನ್ನು ಬಯಸುತ್ತವೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಅವು ರಕ್ಷಣೆಯನ್ನು 
ಕಾಣುತ್ತವೆ. ನಮ್ಮ ಸುತ್ತಮುತ್ತಲಿನ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ನಲಿದಾಡುವ ಇವು ನಮ್ಮ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೯೯ 


ಲೇಖಕರಿಗೊಬ್ಬರಿಗೆ “ಹಾರುವ ಹೂಗಳು” ಎಂಬಂತೆ ತೋರಿದ್ದರೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಅವುಗಳ ನಿರ್ಮಲಚಿತ್ತತೆಯೇ ನಮ್ಮ ಚಿತ್ತ ಸಾಗಬೇಕಾದ ರೂಪಕವಾಗಿ 'ಅರಳುತ್ತದೆ. 
ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಜಂಜಾಟದಲ್ಲಿ ನರಳುವ "ಮನಸ್ಸುಗಳಿಗೆ ಅವು ಚೈತನ್ಯ ಶಕ್ತಿಗಳಾಗಿ 
ರೂಪಕವಾಗುತ್ತವೆ. 


ಇನ್ನು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಹಸು ಎಮ್ಮೆ ಮೇಕೆ ಕುರಿ ಕೋಳಿ ನಾಯಿ ಬೆಕ್ಕುಗಳಂತೂ 
ಬದುಕಿನ ಅ೦ಗವೇ ಆಗಿರುತ್ತವೆ. ಇವೂ ಅಷ್ಟೆ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬಾಳಲಾರವು. 
ರೈತಾಪಿ ಕುಟು೦ಬಗಳಲ್ಲಿ ಇವುಗಳ ಮೌಲಿಕತೆಯನ್ನೂ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನೂ ಅನುಭವಿಸಿಯೇ 
ತೀರಬೇಕು. ತನ್ನ ಬದುಕಿನ ಏಕತಾನತೆಯನ್ನು ಪರಿಶುದ್ಧವಾಗಿ ಕಳೆಯುವ ಇವುಗಳ 
ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ ತನ್ನೆಲ್ಲ ಕಪ್ಪು ಕಾಳಿಕೆಯನ್ನು ನಿವಾರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಅವು ಅವನ ನೆಚ್ಚಿನ ಭಂಟರು, ಸ್ನೇಹಿತರು! ಅವುಗಳೊಡನೆ ಹರಟುತ್ತಾನೆ, ಕುಣಿಯುತ್ತಾನೆ; 
ಅರ್ಥವಾಗುವ ರೀತಿ-ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಮನುಷ್ಯ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳನ್ನು ಪಳಗಿಸಿ ಜೊತೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದರೂ, 
ನಮ್ಮ ಚಿಂತಕ, ಪಶಿಸರತಜ್ಞ ತೇಜಸ್ವಿ ಒಂದು ಕಾತುಕವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ; ಮಾನವನಿಗೆ 
ಕಾಗೆಗಳನ್ನು ಪಳಗಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಿಲ್ಲವಂತೆ! ಬೆಕ್ಕುಗಳು" ನಮ್ಮ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿದ್ದರೂ 
ನಮ್ಮ ಆಜ್ಞೆಯನ್ನು ಪಾಫಿಸಖ ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತವೆಯಂತೆ! ಬೆಕ್ಕು ಈಜಿಪ್ಟಿಯನ್ನ! ರಿಗೆ 
ದೇವತೆಯಾದರೆ ಮಾಟಗಾತಿಗೆ ಸಂಗಾತಿ. ಕಾಗೆ ದುಷ್ಟರಿಗೆ ಕುಶಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ರ್‌ 
ಇದೇ ಅಲ್ಲವೆ, ಕಲ್ಪನೆ ವಾಸ್ತವಗಳ ಗೂಢ, ಆಶ್ಚರ್ಯ! 


೦೮-೦೨-೨೦೦೭ 


೧೦೦ / ಸಾಕು ಪ್ರಾಣಿಗಳು 


೪೯. ಕಾಣುವುದಷ್ಟೇ ಸತ್ಯವಲ್ಲ! 


ಮುಖ ಮನಸ್ಸಿನ ಪ್ರತಿಬಿಂಬವೆನ್ನು ತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅದು ನಿಜವೇ? ನಂಬಬಹುದಾದ 
ಸತ್ಯವೇ? ಎಂದು ಮರು ಪ್ರಶೆ ಯನ್ನು Fp ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ಉತ್ತರ ದೊರೆಯದು. 
ಆರುದಣಿನಗೆಳು ಉದ್ದವವಾಗುತವೆ. ಹೌದೆಂದು ಹೇಳುವ ಧೈರ್ಯ ಬರಲಾಗದು. 
ಏಕೆಂದರೆ ಮುಖವು ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬನ ಆತ್ಮವನ್ನು-ಮನಸ ನನ್ನ್ನ ಪ್ರತಿಫಲಿಸುವ 
ಸಾಧನವಾಗಲಾರದು. ಆಜಿ ಅನೇಕ ಕೃತಕ ಭಾವಪ ಬಸಿದ ಸ ೈತಗೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. 
ತೆರೆಯುತ್ತಾ ಹೋದಂತೆ ಅಕ್ಷಯವಾಗುವ ಪರದೆಗಳು ಮೂಡಿ ಅಚ್ಚರಿ ಮೂಡಿಸುತ್ತವೆ. 
ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ವ್ಯಕ್ತಿ, ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವ ರೂಪವೇ ಸತ್ಯವಲ್ಲ; ಅವನು 
ನಿಗೂಢನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಪ್ರಕೃತಿಯಂತೆ! | 


ಇತರರಿಗಲ್ಲ, ಅನೇಕ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ ಅವನೇ ಅರ್ಥವಾಗುವುದರಲ್ಲಿ 
ವಿಫಲನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅವನ ಒಂದು ವರ್ತನೆ, ಅವನ ಒಂದು ಮಾತು, ಅವನ ಚಿಂತನೆ- 
ವಿವೇಚನೆಗಳ "ಅರಿವಿಲ್ಲದೇ ಅಭಿವ [ಕ್ರಗೊಂಡು ದಿಗ ಸಮೆಗೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಅವನು ಅವನಿಗೆ 
ನಿಗೂಢನಾಗುತ್ತಾನೆ. 'ಏಕೆಂದರೆ ವಾಸನ ಮೂಲ ಸಹಜಗುಣಗಳಾದ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳ 
ಆಳ್ವಿಕೆಯ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿ ಅವನು ಸಿಕ್ಕಿರುತ್ತಾನೆ. 


ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ನಾವು ನೋಡಿದ್ದೆಲ್ಲವೂ ಸತ್ಯವಲ್ಲ; ನಮ್ಮ ಅನುಭವವೇ ಅಂತಿಮ 
ಪ್ರಮಾಣವಲ್ಲ. ಅನೇಕ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಕಾಣ್ಮೆಯಲ್ಲೇ ಊನವಿರಬಹುದು. ನಮ್ಮ 
ಗ್ರಹಿಕೆಯಲ್ಲೇ ದೋಷವಿರಬಹುದು. ನಾವು ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ 
ಎಂಬುದು ಸತ್ಯದ ಒಂದು ಮಗ್ಗುಲನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ ಎ೦ಬ ವಾಸ್ತವದ 
ನೆಲೆಯ ನೋಟವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ನಮಗೆ ಕಾಣದ ವಾಸ್ತವದ ಸತ್ಯದ ಅನೇಕ ಮಗ್ಗುಲುಗಳು 
ನಮಗೆ ಅಗೋಚರವಾಗುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ನಾವು ಸತ್ಯದ-ಅನುಭವದ ಪೂರ್ಣ 
ಅರಿವಿರುವಂತೆ ವಾದಿಸುತ್ತೇವೆ, ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ಆ ನಡೆ ನಮ್ಮ ಅಹಂಕಾರದ 
ಪ್ರದರ್ಶನವಾಗುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಅಜ್ಞಾನದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 


ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಿವೆ: ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ 
ಬದುಕಿನ. ಬಗ್ಗೆ ಮಂಡಿಸಲಾಗುವ ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳು ತಾವೇ ಸತ್ಯವೆಂದು ವಾದಿಸುತ್ತವೆ. 
ಬದುಕಿನುದ್ದಾರ: ನಮ್ಮ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಅಳವಡಿಕೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯವೆಂದುಕೊಳ್ಳತ್ತಾರೆ. 
ಆ ಸಿದ್ಧಾಂತೆದ ಪಾಲಕರು" ಸಂಘ ಕಟ್ಟುತ್ತಾರೆ, ಹೋರಾಡುತ್ತಾರೆ; ಸೋಲುತ್ತಾರೆ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೦೧ 


ಗೆಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಹಿಡಿದು ಸಮ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣದ ಕಾಯಕಕ್ಕೆ 
ತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. ಆಗ ವಾಸ್ತವತೆಯ ಅರಿವು ಅವರಿಗಾಗುತ್ತದೆ. ಅರೆಕೊರೆಗಳು ಗಮನಕ್ಕೆ 
ಬರುತ್ತವೆ. ಇತರರು ವಿಮರ್ಶೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆತ್ಮಕ್ಕೆ-ಮನಸಿಗೆ ವಿಫಲತೆಯ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. 
ನಮ್ಮ "ವಿಫಲತೆಯನ್ನು ಬಹಿರಂಗವಾಗಿಯಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. 
ನಾವು ಕಾಣುವುದು ಮು ದೃಷ್ಟಿ ಕಟ್ಟಿಕೊಟ್ಟ ಮುಖವನ್ನು ಮಾತ್ರ; ನಾವು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡ 
ಸಿದ್ಧಾಂತ ನಮ್ಮ ವೈಚಾರಿಕ ಮನಸ್ಸು "ಅರಿತುಕೊಂಡ ಜ್ಞಾನ ನಿಲೆ. ಮಾತ್ರ. ಅವುಗಳಾಚೆ 
ಮನಸು ಸಂಕೀರ್ಣವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಸಮಾಜ ಸಂಕೀರ್ಣವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಸಂಕೀರ್ಣ 
ಮನಸುಗಳಿಂದ ಕೂಡಿ ರಚಿತವಾದ ಸಮಾಜ ಮತ್ತಷ್ಟು ಸಂಕೀರ್ಣಗೊಂಡು 
ಜಟಿಲಗೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಅದು ಹೊರ ನೋಟಕ್ಕೆ ಕಾಣುತ್ತಿರುವುದಷ್ಟೇ ಸತ್ಯವಲ್ಲ. 


ಸತ್ಯ ನಮಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ದಕ್ಕುವುದಿಲ್ಲ, ನಿಜ. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಅಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ 
ಅರಿಎನೊಡನೆ ಪೂರ್ಣ ಸತ್ಯದ ಶೋಧದಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವುದರಲ್ಲಿ ಬದುಕಿಗೊಂದು 
ರುಚಿ, ಅರ್ಥ ಬರುತ್ತದೆ. 


೨೨-೦೨-೨೦೦೭ 


ಇ 


೧೦೨ / ಕಾಣುವುದಷ್ಟೇ ಸತ್ಯವಲ್ಲ! 


೫೦. ಆಧುನಿಕತೆಯೊಳಗಿನ ಸಂಪ್ರದಾಯ ಮನಸು 


ಏಸು, ಬುದ್ಧ, ಗಾಂಧಿ, ಲೋಹಿಯಾ ಮುಂತಾದ ಚಿಂತಕರು ನೋಡಲು ಪರಂಪರೆಗೆ 
ಜೋತು ಬಿದ್ದವರಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರ ನಡೆ ನುಡಿ, ವೇಷಭೂಷಣಗಳಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ 
ಸ್ಥಳೀಕರನ್ನು ಹೋಲುತ್ತಿದ್ದರು. ತವರ ಮಾತುಕತೆಗಳು ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ಶೋಧಿಸುತ್ತಿರುವಂತೆ. 
ಬರಿತ್ರೆಯ ಮುರು ಸ್ಲಾಪನೆಯಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದವು. ಆದರೂ ೬43 ಸಮಕಾಲೀನ 
ಮೌಲ್ಯ ಪ್ರತಿಪಾದಕರ ಕೆಂಗಣ್ಣಿಗೆ ಗುರಿಯಾಗಿದ್ದುದರ ಕಾರಣ, ಅವರು ಹೊರ ನೋಟಕ್ಕೆ 
ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದ ಪರಿಗಿ೦ತ ಭಿನ್ನವಾಗಿ ಆಲೋಚಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ವರ್ತಮಾನದ ದಿಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾದ ಮಾನವ ನೆಲೆಗೆ ತಿರುಗಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನಗಳನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಅಂದರೆ ತಮ್ಮ ಸಮಕಾಲೀನ ಬದುಕಿಗಿಂತ ಚಿಂತನೆಗಿಂತ ತುಂಬಾ 
ದೂರಗಾಮಿಯಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದರು. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವರು ತಮ್ಮ ಬಹಿರ್ದರ್ಶನಕ್ಕಿಂತ 
ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ಆಧುನಿಕವಾಗಿದ್ದರು. 


ಇಂದಿನ ನಮ್ಮ ಆಧುನಿಕ ಸಮಾಜವನ್ನೊಮ್ಮೆ ಈ ಪರಿಯಲ್ಲಿ ನೋಡೋಣ; ನವ 
ನಾಗರಿಕತೆ ಇಂದು ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. ನಗರ ಗ್ರಾಮಗಳ ಆಲೋಚನಾ ದಿಕ್ಕುಗಳು 
ನಾನಾ ಮಾಧ್ಯಮಗಳ ಕಾರಣದಿಂದ ಸಮಾನವಾಗುತ್ತಿವೆ. ಪ್ರತಿ ಗ್ರಾಮವೂ ಆದಷ್ಟು 
ಬೇಗ RL EES ಹುಸಿ ನಂಬಿಕೆಯ ಬೆನ್ನು ಬಿದ್ದು ` ತನ್ನತನವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. 
ತನ್ನ ಕನ್ನೆತನದ ಆಳದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಜೇರುಗಳಿವೆಯೆಂಬ ನಿಜವಾದ ಆಧುನಿಕತೆಯ 
ಚಿಗುರುಗಳಿವೆ ಎ೦ಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿಯದಷ್ಟು ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕು ನಿಂತಿದೆ. 


ಆದರೆ ಈ ನವ ನಾಗರೀಕತೆಯೆಂಬ ಬದುಕು ನಿಜಕ್ಕೂ ಆಧುನಿಕವಾಗಿದೆಯೇ? 
ವಿದೇಶಿ ವೇಷಭೂಷಣ-ಭಾಷೆಗಳ ಮತ್ತು ಭೋಗ ಜೀವನ ಶೈಲಿಯ ಅನುಕರಣೆಯನ್ನೇ 
ನಾವು ಆಧುನಿಕತೆ ಎಂದು ಕರೆಯೋಣವೇ? ಅವರ ಹಾಗೆ ದಿರಿಸು ಧರಿಸುವುದು, 
ಮಾತನಾಡುವುದು, ಅಂಗಿಕಚಲನೆ ಮಾಡುವುದು, ತಿನ್ನುವುದು- ಇವು ಆಧುನಿಕತೆಯೆಂದು 
ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜ ತಿಳಿದಿದೆ. ಆಧುನಿಕತೆಯೆನ್ನುವುದು ನಿರಂತರವಾಗಿ ತನ್ನತನವನ್ನು 
ಮುಂದುವರಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ; ತನ್ನತನವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು 
ವಿನಾಶವಾಗುವ ಲಕ್ಷಣ ಅದಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆಧುನಿಕತೆಯೆಂದು ಇಂದು ನಾವು ಕರೆಯುವ 
ನಾಗರಿಕತೆ ನಮ್ಮ ಪರಂಪರೆಯ ಬುನಾದಿ ಮೇಲೆ ಅರಳಿದ ಕೇವಲ ವರ್ತಮಾನವಲ್ಲ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೧೦೩ 


ಚರಿತ್ರೆಯ ಕಳಂಕಗಳನ್ನು ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ಪರಿಶೋಧಿಸಿ, ಕಾಳಿಕೆಗಳನ್ನು ತೆಗೆದು 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಸರಿಯಾದ ದಿಕ್ಕಿನೆಡೆ ನಡೆಸುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಯೇ ಆಧುಕನಿಕತೆ. 


ಇಂದು ನಮ್ಮ ನಾಗರಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ನೋಡಿದರೆ, ಅಲ್ಲಿ ನಾಗರಿಕತೆ ವಿಜೃಂಭಿಸುತ್ತದೆ! 
ಸ್ಥಳೀಯತೆ, ಪರಂಪರೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಕಣ್ಮರೆಯಾದಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಇದು ಕೂಡ ಹೊರ ರೂಪ ಮಾತ್ರ ಈ ನಾಗರಿಕತೆಯು ಕೂಡ ಅದನ್ನು ಅಪ್ಪಿರುವ 
ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಬರುವಂತಹದ್ದಲ್ಲ. ಅದರ ಅಂತರಾಳದಲ್ಲಿ ಮೌಢ್ಯ, ಅನಿಷ್ಟ 
ಪದ್ಧತಿ, ನಂಬಿಕೆಗಳು ತುಂಬಿಕೂಂಡಿರುತ್ತವೆ. ಇವು ಸಂಪ್ರದಾಯದ ನಡೆಗಳು, ಈ 
ಬಗೆಯ ನಡೆಗಳು ಒಂದು ಸಮಾಜವನ್ನು ಬೆಳೆಸಲಾರವು. ಟಿ.ಎಸ್‌. ಎಲಿಯಟ್‌ 
ಹೇಳುವಂತೆ ನಮಗೆ ಬೇಕಾದದ್ದು ಪರಂಪರೆಯೇ ಹೊರತು, ಸಂಪ್ರದಾಯವಲ್ಲ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಸಂಪ್ರದಾಯವೊಂದು "ಡೆಡ್‌ವುಡ್‌'. 


೮-೦೩-೨೦೦೭ 


೧೦೪ / ಆಧುನಿಕತೆಯೊಳಗಿನ ಸಂಪ್ರದಾಯ ಮನಸು 


೫೧. ಹುಲು ಮಾನವ! 


ನಮ್ಮ ಧಾರ್ಮಿಕ ಭಕ್ತಿ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಭಗವಂತನೆದುರು ಮಾನವನನ್ನು 
ಹುಲುಮಾನವನೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಭಗವಂತನು ಅಗಾಧ ಶಕ್ತಿವಂತನೂ 
ಮಹಾಮಹಿಮಾನ್ವಿತನೂ ಆಗಿರುವುದರಿಂದ ಅವನೆದುರು ಸಕಲ ಜೀವಸೃಷ್ಟಿಯೂ 
ತೃಣಸಮಾನವಾದದ್ದು ಮತ್ತು ಅವನ ಇಚ್ಛೆ ಇಲದೆ ಚಲನರಾಹಿತ್ಯವಾದದ್ದು ಎಂಬ 
ಶ್ರದ್ಧೆ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಮನಸ್ಸಿನದು. ಆ ಮಹಾಶಕ್ತಿಯ ಮುಂದೆ ಮಾನವ ಶಕ್ತಿ 
ನಿಲ್ಲದು; ಅವನ ಕೃಪೆಯಿ೦ದ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯ ಎ೦ಬ ನಂಬಿಕೆ. ಇದು ಪುರುಷ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿ ದೈವಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಈ ನಂಬಿಕೆ ಮಾನವ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕುಂಠಿತಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. 


ಮಾನವ ಹುಲುಮಾನವನಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನ ನಾಗರಿಕತೆ-ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿಕಾಸವನ್ನು 
ಗಮನಿಸಿದರೆ ದೈವಶಕ್ತಿಯನ್ನು (ಅದು ಇದ್ದರೆ!) ಮೀರಿ ಅದ್ಭುತ ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲತೆಯನ್ನು 
ಅವನು ಮೆರೆದಿದ್ದಾನೆ. ಭೂಮಿ ಆಕಾಶ ಸಾಗರಗಳನ್ನು ಆಳಲು ಯತ್ನಿಸಿದ್ದಾನೆ. 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಕಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ; ಕೆಡವಿದ್ದಾನೆ. ಪ್ರಕೃತಿಯೆದುರು ಎದ್ದೂ ಬಿದ್ದೂ ಸೆಣಸಾಡಿದ್ದಾನೆ. 
ಸದಾ ಸವಾಲುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ನಿರಂತರ ಹೋರಾಟ ನಡೆಸಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಅವನ ಗತಿಯನ್ನು 
ಗಮನಿಸಿದರೆ ಅವನನ್ನು ಹುಲುಮಾನವ ಎನ್ನಲಾದೀತೆ? 


ದೈವಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಮರೆತು ಕೇವಲ ದೈಹಿಕ ಶಕ್ತಿಯ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಇತರ ಸೃಷ್ಟಿಗಳ 
ಜೊತೆ ಅವನನ್ನು ತುಲನೆ ಮಾಡಿದರೆ ಒಂದರ್ಥದಲ್ಲಿ ಅವನು "ಹುಲುಮಾನವನೆ!' 
ಏಕೆಂದರೆ ತೃಣವನ್ನೇ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಿ. ಐದಾರು ವರ್ಷ ಮಳೆ ಇಲ್ಲದೆ, ಬರಗಾಲ 
ಬ೦ದು ಅನ್ನ ಆಹಾರ ನೀರಿಲ್ಲದೆ ಮನುಷ್ಯ ನಾಶವಾಗುವ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಬ೦ದಾಗ, ಈ ತೃಣ 
ಮಾತ್ರ ಭೂಮಿಯ ಭಯಂಕರ ಬೇಗೆಯಲ್ಲಿ ಬೆಂದು ನೊಂದು ಸಾಯದೆ ಜೀವ 
ಮಿಡಿಯುತ್ತಾ ಬದುಕಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಶಕ್ತಿ ಮಾನವನಿಗಿಲ್ಲ! ತೃಣಕ್ಕೇ ಈ ಶಕ್ತಿ ಇರುವಾಗ 
ಪ್ರಕೃತಿಯ ಇತರ ಸೃಷ್ಟಿಗಳಾದ ಮರಗಳು, ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಮಾನವನಿಗಿಂತ ದೈಹಿಕವಾಗಿ 
ಅತ್ಯಂತ ಬಲಶಾಲಿಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಆನೆ, ಹುಲಿ, ಸಿಂಹದಂಥ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿರಲಿ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣದ ವೈರಾಣುಗಳಂ೦ಥ ಸೂಕ್ಷ್ಮಾಣುಗಳು ಕೂಡ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ದಿಗಿಲುಗೊಳಸುತ್ತವೆ. 
ಅವುಗಳ ಎದುರು ತನ್ನ ದುರ್ಬಲತೆಯ ಅರಿವಾಗಿ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಪರದಾಡುತ್ತಾನೆ. 
ಅಂದ ಮೇಲೆ ಪ್ರಕೃತಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಅವನು ಅತ್ಯಂತ ದುರ್ಬಲನೂ ಹೌದು! ಒಂದರ್ಥದಲ್ಲಿ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೦೫ 


“ಹುಲುಮಾನವ? 

ಒಂದು ವಾದವಿದೆ; ದೈಹಿಕವಾಗಿ ತು೦ಬಾ ಬಲವಾದದ್ದು ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ 
ದುರ್ಬಲವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ದೈಹಿಕವಾಗಿ ಅತ್ಯಂತ ದುರ್ಬಲವಾದದ್ದು ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ 
ಸಬಲವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಈ ವಾದವನ್ನು ಸಾಧಾರಣೀಕರಣ ಮಾಡಲಾಗದೆಂಬ ಅರಿವು 
ನನಗಿದೆ. ಆದರೆ ಪ್ರಕೃತಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ದುರ್ಬಲವೆಂದು ತೋರುವ ಇರುವೆ. 
ಗೆದ್ದಲು, ಜಿರಳೆ ಮುಂತಾದವು ಪ್ರಕೃತಿಯ ದೈತ್ಯ ಸೃಷ್ಟಿಯೆದುರು ಸೆಡ್ಡು ಹೊಡೆದು 
ತಮ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಸಾಬೀತುಪಡಿಸಿವೆ. ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ ಮಹಾಮೇರುವಾಗಿರುವ ಮನುಷ್ಯನ 
ಕೈಯಿಂದಲೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಇದುವರೆಗೂ ನಿಯಂತ್ರಿಸಲು ಆಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಡೈನಾಜೋರ್‌ಗಳಂಥ ಅತಿ ದೈತ್ಯ ಸೃಷ್ಟಿಗಳು ಪ್ರಕೃತಿ ಸವಾಲುಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಲಾರದೆ 
ನಾಶವಾಗಿದೆ. 


ಪ್ರಕೃತಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಬಹುಬೇಗ ತನ್ನ “ಹುಲುಮಾನವತ್ವ'ವನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡ 
ಮನುಷ್ಯ ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ ಬೆಳೆದ. ದೈಹಿಕಶಕ್ತಿಯೆ ಅಂತಿಮ ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲವೆಂಬ ಸತ್ಯದ 
ಅರಿವಾಗಿ ಪ್ರಕೃ ಔಯ ವೈವಿಧ್ಯತೆಯನ್ನು ತನ್ನ "ಶಕ್ತಿಯ ಸಾಧನಗಳನ್ನಾಗಿ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಸಾಧ್ಯತೆಯನ್ನು ಜಡ ಆ ಕಕ್ಕ ದೈಹಿಕ ದೈತ್ಯ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೂಡ 
ಪಳಗಿಸಿ ನಿಯಂತ್ರಿಸಿದ. ನಾಗರಿಕತೆ ಕಟ್ಟಿದ, ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಪರಂಪರೆಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸಿದ. 
ಪ್ರಕೃತಿಯ ಇತರ ಸೃಷ್ಟಿಗಳಿಗಿಂತ ಭಿನ್ನವಾದ, ತನ್ಮೂಲಕ ಈ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ತನ್ನ 
ಆಳ್ವಿಕೆ ಆರಂಭಿಸಿದ. "ಮಾನವಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ'ವನ್ನು ಕಟ್ಟಿದ. 


೨೨-೦೩-೨೦೦೭ 


೧೦೬ / ಹುಲು ಮಾನವ! 


೫೨. ಮುಳುಗು ಸೂರ್ಯನ ಮಾಗಿದ ಬದುಕು 


ಗ್ರೀಕ್‌ ನಾಟಕವೊ೦ದರಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಬದುಕಿನ ವಿವಿಧ ಘಟ್ಟಗಳನ್ನು ಕುರಿತು 
“ನಾಗಲಿ, ಇಗ್ಗಾಲಿ, ಮೂಗಾಲಿ' ಎ೦ಬ ಮಾತುಗಳಿ೦ದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಲಾಗಿದೆ. ಇದು 
ಬಾಲ್ಯ. ಯೌವ್ವನ ಮತ್ತು ಮುಪ್ಪುಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸಿದೆ. ಆ ಅವಧಿಯ ಮನುಷ್ಯನ ಗುಣ 
ಸ್ವಭಾವಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುವ ಪರಿಕ್ರಮ. ಇಲ್ಲಿನ ವಿಶೇಷತೆಯೆಂದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ಈ 
ವಯೋಮಾನ ಗುಣ ವಿಶೇಷತೆಗಳನ್ನು ಸೂರ್ಯನ ದಿನನಿತ್ಯದ ಪರಿಭ್ರಮಣದ 
ತಾಪತಂಪುಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯೊಡನೆ ತುಲನೆ ಮಾಡಿರುವುದು! ಶಿಶುತ್ವ ನಾಲ್ಕೂ ಕಾಲಿನ 
ಅಂಬೆಗಾಲಿನ ಸ್ನಿಗ್ಧ ಮುಗ್ಧ ಬದುಕು. ಕಪಟ, ಸ್ವಾರ್ಥ, ಅಸೂಯೆಗಳಿಲ್ಲದ ನಿರ್ಮಲ 
ಮನಸ್ಥಿತಿ! ನಮ್ಮ ಕೆ.ಎಸ್‌.ನ. ಹೇಳುವಂತೆ ಅಳುವಿಗೂ ನಗುವಿಗೂ ಕೂದಲೆಳೆಯ 
ಅಂತರದ ಕೋಮಲತೆ! ಸೂರ್ಯದೇವ ದಿನದ ಮಧ್ಯಭಾಗಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ ಉರಿ 
ಬಿಸಿಲು; ಸುಡುಸುಡುವ ಸ್ಥಿತಿ. ಅವನ ದಿಟ್ಟಿಗೆ ದಿಟ್ಟಿಯಿಟ್ಟು ಯಾರೂ ನೋಡಲಾಗದು. 
ಯೌವ್ವನಕ್ಕೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಶಕ್ತಿ, ಕೆಚ್ಚು ಸೂರ್ಯನ ಸುಡುವ ಗುಣದಂತೆ ಸಾಹಸಪೂರಿತ! 
ಅಹಂಕಾರ ಪೂರಿತ! ಲೋಕವನ್ನೆಲ್ಲ ಗೆಲ್ಲಬಲ್ಲನೆಂಬ, ನಾನೇ ಅತಿಮುಖ್ಯನೆಂಬ ಆತ್ಮನಿಷ್ಠ 
ನಂಬಿಕೆ; ಮಿಕ್ಕವರು ತನ್ನ ಅಧೀನದಲ್ಲಿರಬೇಕೆಂಬ ಹಂಬಲ. ಇವೆಲ್ಲ ಭಾವಗಳು 
ಅವನು ಇನ್ನೂ ಮಾಗಿಲ್ಲವೆಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಇತರರಿಗೆ ಮೂಡಿಸುತ್ತವೆ. 


ಆದರೆ ಕಾಲ ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ; ಗತಿಸುತ್ತದೆ. ಮಧ್ಯಾಹ್ನ ಸಂಜೆಯಾಗಲೇಬೇಕು; ಯೌವ್ಹನ 
ಜಾರಿ ಮುಪ್ಪು ಬರಲೇಬೇಕು. ಈ ಮುಪ್ಪು ದೇಹಕ್ಕೆ ಆದ ರೂಪಾಂತರ ಕ್ರಿಯೆ ಮಾತ್ರ 
ಅಲ್ಲ. ಅದು "ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಮೂಡಿದ ಅನುಭಾವ. ತನ್ನ ಯೌವ್ವನದ ಆಟ, ಹಾರಾಟ, 
ಕೋಪ ತಾಪಗಳ ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕನ್ನು bo ಕ್ರಮದಿಂದ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ 
ಪರಿಭಾವಿಸುವ ಕಮ. ಸು ಕಡಿಮೆ, ಮೌನ ಅಧಿಕ. ಏನನ್ನೋ ಧ್ಯಾನಿಸುತ್ತಿರುವಂತೆ, 
ಸದಾ ತನ್ನೊಳಗಿನ ಯಾರೊಡನೆಯೋ ಮಾತನಾಡುತಿರುವಂತೆ ನತ “ಮುದುಕ 
ಮನೆಯಲ್ಲೇ 'ಅನ್ಯವಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಬಾಲಕರಿಗೆ. ಯೌವ್ವನಿಗರಿಗೆ ಅಪಹಾಸ್ಯದ ಅಥವಾ 
ನಿರ್ಲಕ್ಷ್ಯ "ಮಾಡಬಹುದಾದ ಅಥವಾ ಸಾವಿನ ಮನೆಯ ಬಾಗಿಲು ತೆರೆಯುವುದನ್ನು 
ಕಾಯುತ್ತಾ ಕೂತವನಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. 


ಈ ಸ್ಥಿತಿಯ ಮುದುಕ ಕೇವಲ ಮುಪಿಡಿದ ಮುದುಕನಲ್ಲ; ಅವನೊಬ್ಬ ಸಂಜೆ 
ಸೂರ್ಯ! ಮುಳುಗು ಸೂರ್ಯ! ದಿನವೆಲ್ಲ ಲೋಕವನ್ನು ಸುತ್ತಿ, ನೋಡಿ, ಅಪಾರವಾದ 


ಬಯಲ ಬಿಳೆ/ ೧೦೭ 


ಅನುಭವ ಗಳಿಸಿ, ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞನ೦ತೆ ನಿಂತ ಸಂತ. ಸಂತ ಕೋಪ ಗೆದ್ದವನು, ಮಾನ 
ಅಪಮಾನಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದವನು, ಸ್ಥಾನಮಾನಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದವನು. ಈ ಸಂತನ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಮುಳುಗುವ ಸೂರ್ಯನಿರುತ್ತಾನೆ ತಾನು ಪರಿಭ ಭ್ರಮಿಸಿ ಬಂದ ಭೂಮಿಯ ಮಕ್ಕಳ 
ನಾನಾ ಬಗೆಯ ಲೀಲಾವಿಲಾಸಗಳನ್ನು, ಬಾಗು ಬೀಗುಗಳನ್ನು ಏಳು ಬೀಳುಗಳನ್ನು 
ಸಮಾನವಾಗಿ ನೋಡುವ, ಕಾಣುವ ಸ್ಥಿತಿ SEATS ಅವನು WE 
ಸಂತನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಅವನೊಬ್ಬ ಬೀಳುವ ಎಲೆ! ಈ ಬೀಳುವ ಎಲೆಗೆ ತಾನು ಮರದಿಂದ 
ಕಳಚಿ ಬಿದ್ದುಹೋಗುತ್ತಿದ್ದೇನೆ೦ಬ ದುಃಖವಾಗಲೀ ಪರಿತಾಪವಾಗಲಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅದರ ಬದಲು ಕೊಂಬೆಯ ತುದಿಯ ಹೊಸ ಚಿಗುರಿಗೆ ಜಾಗ ನೀಡಿದ ತೃಪ್ತಿ 
ಮೂಡಿರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತೆ ಈ ಚಿಗುರು ಬದುಕು ನಿರ್ಮಿತಿಯ ನಿರಂತರತೆಯನ್ನು 
ಮುಂದುವರಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುತ್ತದೆಯೆಂಬ ಭರವಸೆ! 


ಸಂಜೆ ಸೂರ್ಯನನ್ನು ಅವನು ಮುಳುಗುತ್ತಿರುವ ಪರಿಯನ್ನು ನೀವು ಕಣ್ತುಂಬ 
ನೋಡಬಹುದು. ಅದೊಂದು ಬಗೆಯ ಆತ್ಮ ಆತ್ಮದೊಡನೆ ಸಂವಾದಿಸುವ ರೀತಿ. 
ಮುಳುಗು ಸೂರ್ಯ ಸುಡುವುದಿಲ್ಲ. ಅವನು ತನ್ನ ಮೈಮನಗಳ ಮೂಲಕ ನಿಮ್ಮನ್ನು 
ಆವರಿಸಿ, ಸ್ಪರ್ಶಿಸುತ್ತಾನೆ. ನಿಮಗೆ ಕ. ಜಾರ ಸಮಯಾ 3 ಶಾಂತತೆಯ Me 
ನೀಡಿ, ಬದುಕಿನ ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಸತ್ಯ ವನ್ನು ಬೆಳಕು ಕಿಂಡಿಯ ಮೂಲಕ ದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸಿ, 
ನಗುನಗುತ್ತಾ ದಿಗಂತದಲ್ಲಿ ಐಕ್ಕನಾಗುತ್ತಾನೆ. 


೦೫-೦೪-೨೦೦೭ 


೧೦೮/ ಮುಳುಗು ಸೂರ್ಯನ ಮಾಗಿದ ಬದುಕು 


೫೩. ನೋವು 


ನೋವು ದೇಹದ ಅನಿವಾರ್ಯ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ದೇಹಕ್ಕೆ ಆಗುವ ಹೊರಗಿನ ಘಾತಗಳಿಂದ 
ಮಾತ್ರ ನೋವು ಬರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲವೆಂಬುದನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು. ದೇಹದ ಒಳಗೆ 
ಉಂಟಾಗುವ ಆಲಸ್ಯ-ಅಸಮರ್ಪಕ ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಂದಾಗಿ ದೇಹದ ವಿವಿಧ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ 
ನೋವು ತೋರಬಹುದು. ನೋವು ರೋಗವಲ್ಲ; ರೋಗದ ಸೂಚಕ. ನೋವು 
ಬ೦ದಿದೆಯೆಂದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಮೂಲ ಕಾರಣವೊ೦ದು ದೇಹದಲ್ಲಿ ಉದ್ದವವಾಗಿದೆಯೆಂದೂ 
ಅದು ಸರಿಯಾಗಿ ಕೆಲಸ ನಿರ್ವಹಿಸದ, ದುರ್ಬಲಗೊಂಡ, ಅಂಗಾಂಗ ವವಸ್ಥೆಯನು 
ರಫಿ ವ್ಸ 
ಸರಿಪಡಿಸಬೇಕೆಂದು ನೋವು ಹೊರ ಸೂಸುತ್ತದೆ. ಅಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಸೂಕ್ತ ಚಿಕಿತ್ಸೆ 
ನೀಡಿದರೆ ನೋವು ಶಮನಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 


ದೈಹಿಕ ನೋವು ಮಾನಸಿಕ ನೋವಿಗಿಂತ ಕಡಿಮೆಯೆಂದು ಭಾವಿಸಬೇಕು. ಆದರೆ 
ಅದರ ನಿರ್ವಹಣೆಯನ್ನು ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕು. ಇಲ್ಲದೆ ಹೋದರೆ ಅದು 
ಮಾನಸಿಕ ಅಸಮತೋಲನಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಬಹುದು; ಖಿನ್ನತೆ ದೈಹಿಕ ನೋವಿಗಿಂತ 
ಅತ್ಯಂತ ಘಾತಕಾರಿ ಖಾಯಿಲೆಯಾಗಬಹುದು. ಖಿನ್ನತೆಯಿಂದ ನರಳುವವರು 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿ ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಅತ್ಮಹತ್ಯೆಯಂಥ ಕ್ರಿಯೆಗಿಳಿಯುವುದನ್ನು ನಾವು 
ಕಾಣಬಹುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ದೈಹಿಕ ನೋವು ದೈಹಿಕ ನೋವಾಗಿರುವಂತೆಯೇ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೇ ಹೊರತು, ಅದು ಮಾನಸಿಕವಾಗದಂತೆ ನಿರ್ವಹಿಸಬೇಕು. ಅದಕ್ಕೆ 
ರೋಗಿಗೆ ಮಾನಸಿಕ ಬಲ ಮತ್ತು ನೋವನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಧೀಶಕ್ತಿ ಮುಖ್ಯ, ಅದರ 
ಜೊತೆಗೆ ನೋವಿನಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿರುವ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಕುಟುಂಬ ವರ್ಗ, ಆತ್ಮೀಯ ವರ್ಗ 
ಅವನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು; ಅವನಲ್ಲಿರುವ ಧೀಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಉತ್ತೇಜಿಸುವಂಥ ನಡವಳಿಕೆಯನ್ನು ಮೆರೆಯಬೇಕು. ಇಲ್ಲ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಪ್ರೀತಿ ಮತ್ತು 
ಮಾನವೀಯ ಸಂಬಧಗಳು ಕೆಲಸ ಮಾಡುಬೇಕು. 


ನಮ್ಮ ಸುತ್ತಲ ಪರಿಸರದಲ್ಲಾಗುವ ಏರು ಹೇರುಗಳು, ಸಂಭವಿಸುವ ಘಟನೆಗಳು, 
ಉಂಟಾಗುವ ಸ್ಥಿತ್ಯಂತರಗಳು ಮಾನಸಿಕ ನೋವಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತವೆ. ಇದು 
ಸ೦ವೇದಿಸುವ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಭಿನ್ನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಕೇವಲ ಕುಟುಂಬದ ಜಂಜಾಟಿಗಳಿಂದ, 
ತಾನು ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ ಕಚೇರಿಯ ಒತ್ತಡಗಳಿಂದಲೇ ಅವುಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ 
ನಿರ್ವಹಿಸಲಾರದೆ ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಬಳಲುವ ನರಳುವ ಅನೇಕರನ್ನು ನಾವು 
ಕಾಣಬಹುದು. ಈ ಬಳಲಿಕೆ ನರಳಿಕೆಗೆ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯೇ ಕಾರಣನಾಗಿರಬಹುದು ಅಥವಾ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೦೯ 


ಇತರರು ಕಾರಣರಾಗಿರಬಹುದು. ಈ ನೋವನ್ನು ಉದಾತ್ತ ಕಾರಣಗಳಿಂದ 
ಬಂದುದ್ದೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗದು. ಇದು ನಿರ್ವಹಣೆಯ ಕೊರತೆಯಿಂದ ಬಂದುದ್ದಂದು 
ತಿಳಿದು ಇದನ್ನು ಸರಿಯಾದ ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಸ್ವ೦ತ ಸಿದ್ಧತೆ ಮತ್ತು ಸೂಕ್ತ ಸಮಾಲೋಚನೆಗಳಿಂದ 
ನಿವಾರಣೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 


ಸ೦ವೇದನಾಶೀಲರು ತಮ್ಮ ವೈಯಕ್ತಿಕ ನೆಲೆಯನ್ನು ಮೀರಿ ನಿ೦ತು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಬ ಕೌರ್ಯ, ಹಿಂಸೆ, ಪ್ರಕೃತ ಇತಃ "ತಲ್ಲಣಗಳಿಗೆ ಅಪಾರವಾದ 
ನೋವು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇವರು ಉದಾತ್ರರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಇವರಿಗೆ ದೈಹಿಕ-ಕೌಟುಂಬಿಕ 
ನೆಲೆಗಳನ್ನು ಮೀರುವ ಶಕ್ತಿಯಿರುತ್ತದೆ. ಸಮಾಜ, ದೇಶವೇ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ಸ್ವ೦ತವನ್ನು ಮೀರಿ ಎತ್ತರ. ಬೆಳೆದ `ವಿಶ್ವಕುಟುಂಬ ಪಜ್ಞೆಯೆಂದು ಪ್ರ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ನಾವು 
ಗುರುತಿ ಜೆ ಸುನಾಮಿಯಂಥ ಮಹಾಪಳಯ "ಅಪ್ಪಳಿಸಿದಾಗ; ತರ್‌ 
ಭಯಾನಕ ಅನಾಹುತಗಳು ಸಂಭವಿಸಿದಾಗ ನೋವಿನ ಕಡೆಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲೆ 
ಮೂಲೆಗಳಿಂದ ಮಾನವೀಯತೆಯ ಮಹಾಪೂರವೇ ಹರಿದುಬರುತ್ತದಲ್ಲ- ಅದನ್ನು 
ಕೇವಲ ಅನುಕಂಪವೆಂದು ಮಾತ್ರ ಪರಿಗಣಿಸಲಾಗದು. ಅದು ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಸಂವೇದನಾಶೀಲ. 
ಮಾನವೀಯತೆಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಅದು ಸಾಮಾಜಿಕ ನೋವನ್ನು ತನ್ನ 
ನೋವೆಂದು ಪರಿಭಾವಿಸಿ, ಅನುಭವಿಸಿ, ಆ ನೋವಿಗೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ಮಿಡಿಯುವ ಪರಿ. 
ಇದನ್ನು ನಾವು ಉದಾತ್ತ ನಡೆಯೆಂದು, ಅಪರೂಪದ ನಡೆಯೆಂದು, ಒಂದು ಸಮೂಹ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಸಮೂಹ ಮಾನವೀಯ ಮಿಡಿತವೆಂದು ಪರಿಭಾವಿಸಬೇಕು. 


ಏಸುಕ್ರಿಸ್ತ ಇತರರ ನೋವಿಗೆ ಕಣ್ಣೀರು ಮಿಡಿದ. ಗಾಂಧೀಜಿ ದೇಶದ ಬಡಜನರ 
ಬಗ್ಗೆ ನೊಂದರು. ಬುದ್ಧ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಲೋಹಿಯಾ ಅಂಥವರು ನೊಂದವರ, 
ಶೋಷಿತ ರ ಉದ್ದಾರಕ್ಕಾಗಿ ತಮ್ಮ ಬದುಕಿನ ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ಮಿಡಿದರು. ದುಃ ಖಕ್ಕೆ, 
ನೋವಿಗೆ ಮೂಲ "ಕಾರಣವೇನು? ಅದಕ್ಕೆ ಪರಿಹಾರವೇನು? ಎಂಬ ಹುಡುಕಾಟದಲ್ಲೇ 
ಮಾನವ ಚರಿತ್ರೆ ನಿಂತಿದೆ. ವರ್ತಮಾನವು ಕೂಡ ಅದರ ಶೋಧದಲ್ಲೇ ಇದೆ! 


೦೩-೦೫-೨೦೦೭ 


೧೧೦ / ನೋವು 


೫೪. ಹಾಸ್ಯ-ಅಪಹಾಸ್ಯ- ೧ 


ಹಾಸ್ಯ ಬದುಕಿನ ಸೊಗಸನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುತ್ತದೆ. ಮೈಮನಗಳು ನವಿರಾದ ಹಾಸ್ಯದಿಂದ 
ಪ್ರಪುಲ್ಲಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ; ಹಗುರಾದ ತೇಲುವ ಅನುಭವವಾಗುತ್ತದೆ. ಮೈಯಲ್ಲಿನ 'ಆಲಸ್ಯ 
ಮತ್ತು ನೋವುಗಳು ದೂರಾಗುತ್ತವೆ ಅಥವಾ ಮರೆಯಾಗುತ್ತವೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಮಾನಸಿಕ 
ಸ್ಥಿತಿ ಚಿಂತೆಯಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ; ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿಯಾದರೂ ಒತ್ತಡರಹಿತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಪ್ರಕೃತಿ ಸೂಬಗಿನ ಮಧ್ಯೆ ಮೈಮರೆತು" ಧ್ಯಾನಸ್ಥ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ತಲಹುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಗೂ, 
ಕಲುಷಿತಗೊಳ್ಳದ ಹಾಸ್ಕದಿಲಿದ ಮೈಮನಗಳು ಹಗುರಾಗಿ ಪುಳುಕಿತ ನಗುವಿನ ಬಹಿರಂಗ 
ಶಬ್ದಸ್ಥಿತಿಗೂ ಸ ವೃತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ. ಈ ಎರಡೂ ಸ್ಥಿತಿಗಳು ಮೈಮನಗಳನ್ನು 
ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿಯಾದರೂ' ಲೌಕಿಕ "ನೆಲೆಯಿಂದ ಮೇಲಕೆತ್ತಿ ನಿಲ್ಲಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳೇ 
ಆಗಿರುತ್ತವೆ. ಲೌಕಿಕ ಚಿಂತೆ, ಒತ್ತಡ ಮತ್ತು ಗದ್ದಲಗಳಿಂದ "ಮುಕ್ತವಾಗಿ ಅಂತರಂಗ 
ಪ್ರವೇಶ. ಮಾಡುವ ಅಥವಾ ಎಲ್ಲದರಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗಿ "ಹೊರ ನಿಲ್ಲುವ” ಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ತಲುಪುವ ಮತ್ತು ಜಿಗಿಯುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ನಿರಂತರವಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು 
ಅಂಥ ಪ್ರಯತ ದೆಲ್ಲಿ ಬಹುಮುಖ್ಯವಾದುದದು. ಪ್‌ ಹಾಸ್ಕಮನೋಧರ್ಮ. 


ಹಾಸ್ಯದ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನು ನಾವು ರೂಢಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಗೆ ಸದಾ ಹದಗೊಳ್ಳುವ 
ಯತ್ನ! ದಲ್ಲಿರಬೇಕು. ಹಾಸ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುವ ಮತ್ತು ಅದೇ ರೀತಿ ಅದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ 
ಮಹೋಧಷುನ ನಿರ್ಮ ಲಚಿತ್ತದಿಂದ ಬರುವಂಥದ್ದು ಚಿತ್ತದಲ್ಲಿ ಕಿಲುಬಿರಬಾರದು. 
ಅಲ್ಲಿ ಇತರರ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ವಿಷ ಹುಡುಕುವ ಅಥವಾ ಕೊಂಕನ್ನು ಅರಸು 
ಪ್ರವ್ಯ ತ್ರಿಯಿರಬಾರದು. ಅದನ್ನು ಚ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ದೂರಗೊಳಿಸಿ, ಜಾ 
ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಹಂತಕ್ಕೆ ಮನಸ್ಸ ಸ ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಬೇಕು. ಕೆಲವರು ಅಭಿಜಾತ 
ಪಾಸ್ಕ ಪ್ರವೃ ಜಟ 'ಅವರು ತಾವಿರುವ ಆವರಣವನ್ನು 
ಪ್ರಪುಲ್ರವಾಗಿಟಿರುತ್ತಾರೆ: ತಾವೂ ಆನಂದದಿಂದಿರುತ್ತಾರೆ. ಅಂಥವರು ಬದುಕನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸು ಸುವ ಮತ್ತು ಅನುಭವಿಸುವ ಸ್ಥಿತಿ ನಮಗೆಲ್ಲರಿಗೂ ಮಾದರಿಯಾಗಬೇಕು. 


ಮಾಸ್ತಿ, ಗೊರೂರು, ಬೀಚಿ, ನಾಡಿಗೇರ, ರಾಶಿ ಮು೦ತಾದ ಹಿರಿಯರ ಮನ 
ಮುದಗೊಳಿಸುವ ಹಾಸ , ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಕೇಳಿದ್ದೇವೆ; ಅವರ ಬರಹಗಳನು 
ಓದಿ ಆನಂದಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಕವಿ ಸುತನ ಅವರೊಡನೆ ಸಂವಾದಿಸುವಾಗ ಉಂಟಾಗುತ್ತಿದ್ದ 
ನಿರ್ಮಲ ನಗುವಿನ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ನಾನೇ ಸ್ಪತಃ ಅನುಭವಿಸಿದ್ದೇನೆ. ನಮ್ಮ ಕನ್ನಡದ 


ಟೆ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೧೧ 


ಮಹಾಲೇಖಕ ಕುವೆಂಪು ಅವರು ಹೊರ ನೋಟಕ್ಕೆ ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಸಂತನಂತೆ 
ಕಂಡರೂ ಅವರೊಳಗೊಬ್ಬ ನಿರ್ಮಲಚಿತ್ತ ಹಾಸ್ಕಗಾರನೊಬ್ಬ ಜೀವ೦ಥವಾಗಿದ್ದನು. 
ಅದನ್ನು ನಾವು ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ ಅವರ ಗದ್ಯ ಕಥಾನಕಗಳನ್ನು ಓದಬೇಕು. ನವಿರಾದ 
ಹಾಸ್ಕಪಜ್ಞೆ ಪ್ರ ಪ್ರತಿ ಮಟದಲ್ಲೂ ಉಸಿರಾಡುವುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಇದೇ ಬಗೆಯ 
ಹಾಸ್ಕಪುಜ್ಞೆ ತೇಜಸ್ವಿಯವರ ಬರಹಗಳಲ್ಲಿ ಮುಂದುವರಿದಿರುವುದು ಗಮನಾರ್ಹವಾಗಿದೆ. 
ಕನ್ನಡದ. ಮತ್ತೊಬ್ಬ ಹೆಸರಾಂತ ಗದ್ಯ ಲೇಖಕ ಬಿ.ಜಿ.ಎಲ್‌. ಸ್ವಾಮಿ ಅವರ 
ಹಾಸ್ಯಪ್ರಜ್ಞೆಯಂತೂ' ಅಮೋಘವಾದುದು. ಅವರ "ಹಸುರು ಹೊನ್ನು ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಪಾತ್ರಗಳ "' ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಹಾಸ್ಯ ಹೊರ ಹೊಮ್ಮಿದರೂ ಅದು ಎಲ್ಲಿಯೂ 
ಚುಚ್ಚು ಹಾಸ್ಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಬದಲು ಹೃದಯವನು ) ಆಹ್ಞಾದಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಇಂದಿಗೂ 
ಪ್ರಭುಶಂಕರ. ಅಥವಾ ಆ.ರಾ. ಮಿತ್ರರಂಥವರ ನಡುವೆ ಒಡನಾಡಿದಾಗ ಮಧುರ 


ಹಾಸ್ಯದ ಸವಿ ಅನುಭವಿಸಬಹುದು. 


ಹಾಸ್ಯ ಆನಂದವನ್ನು, ಆಹ್ಲಾದವನ್ನು ತರಬೇಕೆ ಹೊರತು ನೋವನಲ್ಲ. ನೋವುಂಟು 
ಮಾಡುವ ಹಾಸ್ಕ ಹಾಸ್ಯವೆಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುನಿಲ್ಲ. ಅದೊಂದು ಅಪಹಾಸ್ಯ; ಕುಹಕ, ಲೇವಡಿ! 
ಬೇರೆಯವರ ನಡೆ ನುಡಿಗಳನ್ನು ಅಂಗವಿಕಲತೆಯನ್ನು ಲೇವಡಿ ಮಾಡಿ ನಗುವುದು 
ವಿಕೃತ ಮನಸ್ಥಿತಿಯ ಸಂಕೇತ. ಸೌ ಈ ವಿಕೃತಪೂರಿತ 'ಅಪಹಾಸವೇ ವಿಜೃಂಭಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಸ ವೆಂಬುದು ಪರಿಶುದ್ಧ ಮನಸ್ಸುಗಳಲ್ಲಿ ಡಿ ಅರಳಿ, ಸುಂದರ ವಾತಾವರವನ್ನು 
ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುವಂಥದ್ದು "ಸುಂದರ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಹ ೈದಯಗಳನ್ನು 
ಮುದುಡುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು. ಅಪಹಾಸ್ಯ. 


ಇಂದು ಹಾಸ್ಯ ಆಡಂಬರದ, ವಾಣಿಜ್ಯದ ಸರಕಾಗುತ್ತಿರುವುದು ವರ್ತಮಾನದ 
ದುರಂತವೆಂದು ಕರೆಯೋಣವೆ? 


ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


“ಹಾಸ್ಯ-ಅಪಹಾಸ್ಯ ಸ್ಯ'ಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅತ್ಯ೦ತ (ವಿಚಾರಲಹರಿ-ಶಿಕಾಕು) ಬೋಧಪ್ರದ 
ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ, ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಮಾತುಗಳು ಬಹಳ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಮೂಡಿಬಂದಿವೆ. ಅಪಹಾಸ್ಯ 
ಮಾಡುವುದು ಬಹಳ ಸುಲುಭ. ಆದರೆ ಎಲ್ಲರೂ ನಕ್ಕು ಬಲಿದು, ತಮ್ಮ ನೋವನ್ನು 
ಮರೆಸುವಂತೆ ಮಾಡುವ ಹಾಸ ವನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸುವುದು 'ತುಸುಕಷದ ಕೆಲಸ, 


-ಟಿ.ಎನ್‌. ಸರಸ್ವತಿ, ತುರುವೇಕೆರೆ 


೫೫. ಬೆಳಗು 


ಕವಿ ಬೇ೦ದ್ರೆ ಬೆಳಗಿನ ಕವಿಯೆಂದೇ ಪ ಪ್ರಸಿದ್ಧರು. ಬೆಳಗನ್ನು "ಅದು ಬರಿ ಬೆಳಗಲ್ಹೋ' 
ಎಂದು ವಿಸ್ಮಯದಿಂದ ವರ್ಣಿಸಿ, ಅದು ಶಾಂತರಸದ ಗ್‌ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಇಂದ್ರಿಯಾನುಭವದಿಂದ ತಿಳಿವಿನ ಅರಿವಿನ ಮಟ್ಟಕ್ಕೇರುವ ಬೆಳಕಿನ ವಿಕಸನ ಸಮಸ್ತ 
ಜೀವಕೋಟಿಯನ್ನು ಹಂತ ಹಂತವಾಗಿ ತಬ್ಬಿಕೊಳ್ಳವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಬೇಂದ್ರೆ ಅವರನ್ನು 
ಓದಿಯೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. "ಏಳು ಚಿಣ್ಣ ಬೆಳಗಾಯಿತು ಅಣ್ಣ ಮೂಡಲ ಮನೆಯು 
ತೆರೆಯ ಕಣ್ಣ' ಎಂದು ಸಹೃದಯನನ್ನು ಸೂರ್ಯೋದಯಕ್ಕೆ ಆಹ್ವಾನಿಸಿ, ಅದನ್ನು 
ಆಸ್ಚಾದಿಸೆಂದು ತಿಳಿಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅದು ಪ್ರತಿನಿತ್ಯ ನಡೆಯುವ ಅಭೂತ ನಿತ್ಯನವನವೀನ 
ಸೃಷ್ಟಿಯ ಸು೦ದರ ಕ್ರಿಯೆ. ಅದನ್ನು ಸವಿಯಬೇಕು. ಸವಿಯದೆ ಹೋದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗೇ 
ನಷ್ಟ ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವರು "ಈ ತುಂಬು ಬಾಳು ತುಂಬಿರುವ ತನಕ ತುಂತುಂಬಿ 
ಕುಡಿಯಬೇಕ' ಅನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಕುವೆಂಪು ರಸಕವಿ. ಸೂರ್ಯೋದಯದಲ್ಲಿ ರಸಾನಂದವನ್ನು 
ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. “ಕುಂಕುಮ ದೂಳಿಯ ದಿಕ್ಷಟವೇದಿಯೊಳೋಕುಳಿಯಲಿ ಮಿಂದೇಳುವನು; 
ಕೋಟಿ ವಿಹಂಗಮ ಮಂಗಲರವ ರಸನೈವೇದ್ಯಕೆ ಮುದ ತಾಳುವನು' ಎಂದು 
ಬೆಳಕಿನ ರಾಜ ಸೂರ್ಯನನ್ನು ಗುರ್ತಿಸಿ, ಸವಿಗೆ ಸವಿಯು ಸೇರುವಂತೆ “ಕವಿಗೆ 
ಕವಿಯ ತೋರಿಸಿತ್ತು ಸುಪ್ರಭಾತಂ' ಎ೦ದು ಅನುಭೂತಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ನಮ್ಮ ಇಬ್ಬರು ಮಹತ್ವದ ಕವಿಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಸಹೃದಯ 
ಸಂವೇದನಾಶೀಲರನ್ನು ತನ್ನ ಅದ್ಭುತ ಬೆಳಕಿನ ಮೂಲಕ ತನ್ನತ್ತ ಸೆಳೆಯುವ ಬೆಳಗಿನ 
ಮೂಡುವಿಕೆ ಸಮಸ್ತ ಜವಕೋಟಿಯ ಚೇತನದ ಸಂಕೇತ. “ಕತ್ತಲಾಗುವಿಕೆ ಚೇತನ 
ಚಿಪ್ಪಿನೊಳಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ, ವಿಶ್ರಮಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆಯಾದರೆ, ಬೆಳಗು “ಚೇತನ ಚಿಪ್ಪಿನಿ೦ದ 
ಗ ವಿಕಾಸಗೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಿಯೆ. ಬೆಳಗು ಹರಿಯುತ್ತದೆ; ಸಮಸ್ತ ಸತ್ಯಗಳನ್ನು 
ಅರಿಯುವ, ಆಕ್ರಮಿಸುವ, ತನ್ನೂಲಕ ಬೆಳೆಯುವ ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತದೆ. 
ಸಸ್ಯಪ್ರಾಣಿ ಸಂಕುಲದ ದೃಷ್ಟಿ ನಿಚ್ಚಳವಾಗಿ ಬದುಕಿನ ಅನಿವಾರ್ಯ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಅವು ತೊಡಗಲು ಬೆಳಗು: ಪ್ರೇರಣೆ ನೀಡುತ್ತದೆ. ತನ್ನಲ್ಲಿರುವ ಅದ್ಭುತ ಶಕ್ತಿ ಶಾಖದಿಂದ 
ಜೀವ ಸೃಷ್ಟಿಗೂ ಅದರ ನಿರಂತರತೆಗೂ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಹಾರ ಉತ್ಪಾದನೆಯಂಥ 
ಬಹುಮುಖ್ಯ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ನಾನಾ ಬಗೆಯಲ್ಲಿ ನಾನಾ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಹಾಯಕಾರಿಯಾಗಿ 
ಜೀವಕೋಟಿಯ ಬದುಕನ್ನು ಬೆಳಗುತ್ತದೆ. 


ಬೆಳಗು ಅನುಭೂತಿಕಾರಕ. ಅದಕ್ಕೇ ಅದು ಸು೦ದರ; ನಯನ ಮನೋಹರ. 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೧೧೩ 


ಭೂದೇವಿಯ ಒಂದೊಂದು ಮಗ್ಗುಲಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದು ಬಗೆಯ ಬಣ್ಣದ ಚಿತ್ತಾರವನ್ನು 
ಬರೆಯುವ ಬೆಳಗು ಪಕ್ಕ ತಿಗೆ ನಿರಂತರ ; ಹೊಸ ಸೊಬಗನ್ನು, ರೂಪವನ್ನು ನೀಡುತ್ತದೆ. 
ನಿತ್ಯನೂತನವೆಂದ ಮೇಲೆ ಯತುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳಬೇ ಕಲ್ಪ. ಬತುಮಾನಕ್ಕೆ "ತಕ್ಕ 
ವೇಷಭೂಷಣಗಳಿಗೆ ಬೆಳಕಿನ ಮೆರಗು ಮೂಡುತ್ತದೆ. 


ನಮ್ಮ ದೇಸೀ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ "ಬೆಳಗು' ಎನ್ನುವ ಪದ ತುಂಬಾ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ 
ಬಳಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಬೆಳಗು-ಬೆಳಕು ಎಂದಾದರೂ ಸೂರ್ಯೋದಯ, ಪ್ರಾತಃಕಾಲ 
ಎಂದಾದರೂ “ಬೆಳಗು” ಪದಕ್ಕೆ ಪ್ರಜ್ವಲಿಸು ಎಂಬ ಅರ್ಥವಿದೆ. ಈ ಪ್ರಜ್ವಲಿಸುವ, 
ಹೊಳೆಯುವ ಕ್ರಿಯೆ ಇಲ್ಲಿ ಬಹುಮುಖ ಡ್ಯ ಧ್ಯ ಸೂರ್ಯೋದಯದಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯ 
ಜಗ ಬೆಳಗುತ್ತಾನೆ; ತನ್ನ ಬೆಳಕಿನಿಂದ ಸಮಸ್ತ ಜೀವಕೋಟಿಯ ಬದುಕನ್ನು 
ಜ್ವಲಿಸು ತ್ತಾನೆ. ಇದು ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬ ತನ್ನ ಅ೦ತಃಶಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಬೆಳಗುವ 
ಸಂಕೇತ. ವಿವೇಕಾನಂದ, ಗಾಂಧೀಜಿ, ಬುದ್ಧ ಮುಂತಾದವರು ತಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ 
ದಿವ್ಯಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಬೆಳಕಿನಿಂದ ಮಾನವ ಸಮಾಜವನ್ನು "ಬೆಳಗುವಂಥ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದರು. 
ಸ್‌ ಉದ್ಧಾರದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಜಾ ನಡೆಸಿರುವ ಹೋರಾಟವೇ, 


ಚಿಂತನೆಯೇ ಮಾನವ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಬೆಳಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ನಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಕೌಟುಂಬಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಈ *ಬೆಳಗುವ' ಮಾತು 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಬರುತ್ತದೆ. "ಅವನು ಆ ಮನೆಯನ್ನು ಬೆಳಗಿದ'; "ಅವಳಿಂದ ಆ ಮನೆ 
ಬೆಳಗಿತು' ಎ೦ಬ ಉಕ್ತಿಗಳು ಸಾಮಾನ್ಯ. ಅದಕ್ಕಿ೦ತ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಮದುವೆ 
ಮಾಡಿ ಮತ್ತೊಂದು ಮನೆಗೆ ಕಳಿಸುವಾಗ ಹೊಕ್ಕ ಮನೆಯನ್ನು ಬೆಳಗುವಂತೆ ಆಶೀರ್ವಾದ 
ಮಾಡುವ ಪರಂಪರೆ ನಮ್ಮ ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಇಲ್ಲೆಲ್ಲಾ “ಬೆಳಗು” ಎಂದರೆ "ಉದ್ಧಾರ' 
ಎ೦ಬ ಅರ್ಥ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. 


ನಮ್ಮ ಗ್ರಾಮೀಣ ಸಮಾಜದ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳು ಪಾತ್ರಗಳನ್ನು ತೊಳೆಯುವುದಿಲ್ಲ; 
ಅದರ ಬದಲು ಅವನ್ನು "ಬೆಳಗು'ತ್ತಾರೆ. ಮನೆಯನ್ನು, ಅಂಗಳವನ್ನು ತಾರಿಸುವುದಿಲ್ಲ 
ಅಥವಾ ತೊಳೆ 'ಯುವುದಿಲ್ಲ; ಅದರ. ಬದಲು 'ಬೆಳಗು 'ತ್ತಾರೆ. ಈ ಪದಬಳಕೆಯನ್ನು 
ನಮ್ಮಂಥ ಶಿಕ್ಷಿತರು ಗಮನಿಸಬೇಕಲ್ಲವೆ? 
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೩೧-೦೫-೨೦೦೭ 


೧೧೪ / ಬೆಳಗು 


೫೬. ಹೆದರಿಕೆ 


ತನಗೆ ಹೆದರಿಕೆಯೇ ಇಲ್ಲವೆನ್ನು ವವನ ಮಾತನ್ನು ನಂಬಬೇಕಿಲ್ಲ. ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲದ 
ಜೀವಿಯೇ ಇಲ್ಲ. ಹೆದರಿಕೆ Roms ಒಂದು ಮಾನಸಿಕ ಸಿತಿ; ಸಂದರ್ಭವೊಂದರ 
ದೈಹಿಕ ಮಾನಸಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ. ಅದು ವಿವೇಚನೆ ವಿಚಾರಗಳ ಆಚೆಗಿನ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ರೂಪ. 


ನನಗೆ ಹೆದರಿಕೆ ಆಗುತ್ತದೆಯೆಂದು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳಲು ನಾಚಿಕೆ ಪಡಬೇಕಿಲ್ಲ. ಅದು 
ಜೀವಿಯ ಸಹಜ ಸ್ವಭಾವ. ಹೆದರಿಕೆ ಜೀವಿಯ ಶಿಕ್ಷಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಸಂಕೇತ. 
ತನಗೊದಗಬಹುದಾದ ಅಪಾಯಗಳ ಮುನೆ ಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನು ಹೆದರಿಕೆ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. 
ಈ ಬಗೆಯ ಹೆದರಿಕೆಯ ಸೂಚನೆಗಳನ್ನು ನಾವು ಗೌರವಿಸಬೇಕು. ಅದು ನೀಡುವ 
ಸೂಚನೆಗಳನ್ನು ಮಾನ್ಯ ಮಾಡಬೇಕು. ದುಪ್ಪರನ್ನೂ ದುಷ್ಟ ಪ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನೂ ಕಂಡರೆ 
ದೂ ಬೆಂಕಿ ಗಾಳಿಗಳಂಥ ಪ್ರಕೃತಿ ದೈತ್ಯ "ಶಕ್ತಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಎಚ್ಚರವಿರಬೇಕು; 
ರಸ್ತೆಯಲ್ಲಿ ಹೋಗುವಾಗ ಆಕಸ್ಮಿಕವಾಗಿ ಬಂದು 'ಎರಗಬಹುದಾದ ಅಪಘಾತಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಸ ಸದಾ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸುವ ಮನಸ್ಸಿನ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯು ಅವುಗಳನ್ನು ಹೆದರಿಕೆಯ 
ಭಾವ ಚಿತ್ತಾರಗಳಲ್ಲಿ, ಧ್ವನಿ ಉದ್ದಾರಗಳಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಬಗೆಯ 
ಹೆದರಿಕೆಯಿ೦ದ ಯಾರಿಗೂ ತೊಂದರೆಯಿಲ್ಲ. 


ಆದರೆ ಈ ಹೆದರಿಕೆ ಒಂದು ಫೋಬಿಯ ಆಗಬಾರದು; ಒಂದು ಮಾನಸಿ 

ರೋಗವಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಬೆಳೆಯಬಾರದು. ಅದು ರೋಗವಾದಾಗ ಅವನು ತನ್ನ ಸುತ್ತಲಿನ 
ಆವರಣದ ಜೊತೆ: ತಾನೂ ಅಸ್ಪಸ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಇಲ್ಲೇ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಬೌದ್ಧಿಕ ಶಕ್ತಿಯ ಸ್ಥಾನ 
ಎಂಥದು ಎಂಬುದು ನಿರ್ಧಾರವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದು 'ಬಲವಾಗಿದ್ದರೆ ಹೆದರಿಕೆ ರಕ್ಷಣೆಯ 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಇರುತ್ತದೆ. ಅದು ದುರ್ಬಲವಾದರೆ ರೋಗದ ಸ್ವರೂಪ 
ತಾ ತದ; ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ನೆವದಲ್ಲಿ ಅಪಾಯಕಾರಿ ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಗೂ 
ತೊಡಗುವಂತೆ ಪೆ ಪ್ರೇರೇಷಿಸುತ್ತದೆ. ಬಡವರನ್ನು ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುವ ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೆ; 
ದೇಶ ರಾಜ್ಯಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ದುಷ್ಟ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಿಂದ ಆಳುವ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಗಳಿಗೆ; 
ಕುತಂತ್ರಗಳಿಂದ ಹಣ ಕೂಡಿಡುವ ಲೋಭಿಗಳಿಗೆ ಹೆದರಿಕೆ ಅಪಾರವಾಗುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಅವರ ಅಂತರಾತ್ಮ ಅವರನ್ನು ಸದಾ ಚುಚ್ಚಿ ದುರ್ಬಲರನ್ನಾ ಗಿಸುತ್ತಿರುತ್ತದೆ: ಪಾಪ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಅವರನ್ನು ಗುಣಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಗೊಡಿಸದೆ, ಅಂ; ತರಾತ್ಮದ ತಿಳಹೇಳಿಕೆಯನ್ನು ಮತ್ತು 
ಪಾಪ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನು ದೂರಕ್ಕೆ ತಳ್ಳಿ ತನ್ನ ಸು ಸುತ್ತ ಹುಸಿಗೋಡೆಯನ್ನು 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡು, ಒಳಗಿನ ಹೆದರಿಕೆಯನ್ನು ಮುಚ್ಚಿಕೊಂಡು ಬಹಿರ೦ಗವಾಗಿ 

ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೧೫ 


ಕೂರಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ಹಿಟ್ಲರ್‌ ಅಂಥವನೆಂದು ಚರಿತ್ರೆ ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. 

ಕಿಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕವಾದ ಮತ್ತು ಕೌಟುಂಬಿಕವಾದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಗಳಿರುತ್ತವೆ. ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಕೆಡುಕನುಂಟು ಮಾಡಬಾರದೆಂಬ ಹೆದರಿಕೆಯಿರಬೇಕು. ಮೋಸ ಮಾಡುವುದು. ಲಂಚ 
ತಿನ್ನುವುದು; ಅತಿಯಾದ ಆಸ್ತಿ ಸಂಪಾದಿಸುವುದು; ನಾಗರಿಕ ನಡತೆಗಳನ್ನು ಮೀರುವುದು; 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಆರೋಗ್ಯ ಕಾಪಾಡುವ ನೀತಿ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಉಲ್ಲಂಘಿಸುವುದು ಇವೇ 
ಮುಂತಾದ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ಮಾಡಲು ಹೆದರಿಕೆಯಿರಬೇಕು. ಈ ಬಗೆಯ ಹೆದರಿಕೆಯನ್ನು 
ಕಾಯ್ದೆ ಕಾನೂನುಗಳು ತರಲಾರವು. ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಸಂಸ್ಕಾರ ಮತ್ತು ನೈತಿಕ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಗಳು ಈ ಬಗೆಯ "ಹೆದರಿಕೆ'ಗಳನ್ನು ಮೂಡಿಸಬಲ್ಲವು. ಈ ಹೆದರಿಕೆ ಪುಕ್ಕಲುತನವಲ್ಲ. 
ಅದು ಸಮಾಜದವನ್ನು ಆರೋಗ್ಯಕರವಾಗಿ ಬೆಳೆಸಬಲ್ಲ ಒಂದು ಸನ್ನಡತೆ! 


ಅದೇ ರೀತಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕುಟುಂಬ ಜೀವಿಯಾಗಿಯೂ ಇದೇ ಬಗೆಯ ನಡತೆಯನ್ನು 
ಪಾಲಿಸಬೇಕು. ತನ್ನ ತಂದೆ ತಾಯಿಗಳನ್ನು ಗೌರವಿಸುವುದು; ಹೆಂಡತಿ ಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಪ್ರೀತಿಸುವುದು; ಅವರಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುತ್ತಿದ್ದೇನೆ ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು; 
ಸಮಯಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಮನೆಗೆ ಬರುವುದು; ಕುಟುಂಬ ಜೀವಿಯಾಗಿ ಅವರೊಡನೆ 
ಸಹಬಾಳ್ವೆ ನಡೆಸುವುದು ಇವೆಲ್ಲವೂ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಸಾತ್ವಿಕ ಹೆದರಿಕೆಯಿಂದ ಬರುವಂಥ 
ನಡತೆಗಳು. ಇವುಗಳನ್ನು ಮೀರಿದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾರ್ಥ ಪರನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಮನೆಯವರನ್ನೇ 
ಶೋಷಿಸುವ ಕ್ರೂರಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ; ಮನೆಗೆ ಮಾರಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. 


ಹೆದರಿಕೆಗೆ ಎರುದ್ಧವಾದ ಪದವೇ 'ಧೈರ್ಯ'. ಧೈರ್ಯಕ್ಕೂ ಒಂದು 
ಮಿತಿಯಿರುತ್ತದೆಯೆಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಮನಗಾಣಬೇಕು. “ಧೈರ್ಯ' ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮಾನಸಿಕ 
ಸ್ಥಿತಿಯಾಗಿ ವಿಕಸನಗೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ “ಹೆದರಿಕೆ'ಯ ಅರಿವು ಅದಕ್ಕಿರಬೇಕು. ಹೆದರಿಕೆಯನ್ನು 
ಸೀಳಿ ಮುನ್ನುಗ್ಗುವ ಸ್ಥಿತಿಯಾದ ಧೈರ್ಯದ ಹಿಂದೆ ಸದಾ ಹೆದರಿಕೆಯ ಎಚ್ಚರವಿರುತ್ತದೆ. 
ಇದೇ ಅಲ್ಲವೇ ಮನುಷ್ಯ ಪ್ರಕೃತಿಯ ವಿಚಿತ್ರ! 


೧೪-೦೬-೨೦೦೭ 


೧೧೬ / ಹೆದರಿಕೆ 


೫೭. ವರದಕ್ಷಿ ಣೆ: ಒಂದು ಅವಮಾನ 


ಈಗ ವರ್ಷಪೂರ್ತಿ ಮದುವೆಗಳು ನಡೆಯುತ್ತವೆ. ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕ ಜೀವನದ 
ಅನುಕೂಲಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ನಮ್ಮ ವಿಧಿ ವಿಧಾನಗಳು ಕೂಡ ಬಳುಕಾಡತೊಡಗಿವೆ. ಅವು 
ಕೂಡ ಮಾನವ ನಿರ್ಮಿತಿ ತಾನೆ! ಹಳೆಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮದುವೆಗಳು ಯಾವಾಗಲೂ 
"ಮದುವೆ ಸುಗ್ಗಿ'ಯಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದವು. "ಮದುವೆ ಸುಗ್ಗಿ' ಎಂಬ ಮಾತೇ ಅರ್ಥವತ್ತಾಗಿದೆ. 
ವರ್ಷವೆಲ್ಲಾ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿ, ವಸಂತಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮದುವೆಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಿ "ಮದುವೆಯ ಕೊಯ್ಲ'ನ್ನು ತೆಗೆಯುವ ಜನಸಂಸ್ಕ ತಿನಡೆ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿತ್ತು. 
ಯತುಮಾನಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಕಾಯಕ "ಸ್ವರೂಪದ ಎಂಗಡಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ, ಬೇಸಿಗೆಯಂಥ 
ವಿರಾಮದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮದುವೆಯಂಥ ಮಧುರ ಹಾಗೂ ನಿರಂತರತೆಯ 
ಕೆಲಸವನ್ನು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಸರಳವಾಗಿ ಆಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಕೆಲವು ಅಪರೂಪದ ಶ್ರೀಮಂತರು, ಸಾಮಂತ-ರಾಜ ಮಹಾರಾಜರ ಮನೆತನದ 
ಮದುವೆಗಳು ಅದ್ದೂರಿಯಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದವೆಂದು ಓದಿ ತಿಳಿದಿದ್ದೇವೆ. ಅವು ಕೂಡ 
ಸಮುದಾಯದ ಮದುವೆಗಳಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದವು. ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಮನೆಯ 
ಮುಂದೆ ಚಪ್ಪರ ಹಾಕಿ ಅಥವಾ ಊರ ದೇವಸ್ಥಾನದ ಮುಂದೆ ಸರಳವಾಗಿ ಮದುವೆ 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಸಮುದಾಯದ ಜನ, ಹತ್ತಿರದ ಬಂಧು ಬಳಗದವರು ಹಾಜರಿದ್ದು 
ವಧು-ವರರನ್ನು ಆಶೀರ್ವದಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕಿಂತ ವಿಧಿಗಳು 
ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು, ಹೃದಯ ಸಂಬಂಧೀ ಭಾವನೆಗಳು ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದವು. 


ಅಂದು ಕೊಳು-ಕೊಡುಗೆಗಳು ಎರಡೂ ಕಡೆಯಲ್ಲೂ ಇರುತ್ತಿದ್ದವು. ಹೆಣ್ಣಿನ 
ಕಡೆಯವರು ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಕೊಟ್ಟರೆ, ಗಂಡಿನ ಕಡೆಯವರು ಮದುವೆಯ. ಖರ್ಚನ್ನಲ್ಲ 
ವಹಿಸಿಕೊಂಡು ಹಣ್ಣನ್ನು ಮನೆ ತುಂಬಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಮದುವೆಯಲ್ಲಿ ಗಂಡಿನ 
ಮನೆಯವರು ಹೆಣ್ಣಿಗ ತಿರ” ಕೊಟ್ಟು ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಆಗ ಇಂದಿನ "ವರದಕ್ಷಿಣೆ 
ಎಂಬುದು ಇರಲಿಲ್ಲ. 

ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ೨೦ನೇ ಶತಮಾನದ ಕೊಡುಗೆ; ಅಕ್ಷರಸ್ಥರು 
ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡ ವ್ಯವಹಾರ. ಭಾರತೀಯ ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ನಡೆಗೆ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ 
ಅಕ್ಷರಸ್ಥ ಸಮುಧಾಯಹವರು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಸಮುದಾಯದ ಮೇಲೆ ಪಾವ 
ಬೀರಿದ ಪರಿಣಾಮವೇ ಇಂದಿನ ವರದಕ್ಷಿಣೆಯೆಂಬ ಭಯಂಕರ ಶಾಪ ಆವರಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೧೭ 


ಅಕ್ಷರಸ್ಥ — ಅನಕ್ಷರಸ್ಥ; ಬಡವ - ಶ್ರೀಮಂತ ಎಂಬ ಅಂತರವಿಲ್ಲದೆ ವರದಕ್ಷಿಣೆ 
ಎಂಬುದು ನಮ್ಮ "ಜನ್ಮಸಿದ್ಧ ಹಕ್ಕು ಎಂದು ಗಂಡಿನ ಮನೆಯವರು ಹಕ್ಕೊತ್ತಾಯ 
ಮಾಡುವಂಥ ತಿ ಮಾಟಿ ವರದಕ್ಷಿಣೆ ನೀಡಿ, ಮದುವೆಯನ್ನೂ 
ಅದ್ಧೂರಿಯಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಡುವಂಥ ಸ್ಥಿತಿ ಪ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಿದೆ. ಇದೊಂದು ಜಮೆ 
ಖರ್ಚಿನ ವ್ಯವಹಾರ. ಹೆಣ್ಣಿನ ಮನೆಯವರಿಗೆ ಹೆಣ್ಣು ಹೆತ್ತಿರುವುದು ಪ ಪ್ರಾರಬ್ಧವೆ೦ದೂ 
ಹಕು ಅಂದುಕೊಳ್ಳುವ ಮತ್ತು ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳು ಖರ್ಚಿನ ಬಾಬ್ದು, ಗಂಡುಮಕ್ಕಳು 
ಲಾಭದ ಬಾಬ್ತು ಎಂದು ಅರ್ಥಸಂಸ್ಥೃಕಿಯ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಲೆಕ್ಕ ಹಾಕುವ ಸ್ಥಿತಿ ಸಿದ್ಧಗೊಂಡಿದೆ. 


ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಕೇಳುವುದು ಅವಮಾನವೆಂದೂ, ಅದೊಂದು ಸಾಮಾಜಿಕ ಪಾಪವೆಂದೂ 
ಅರಿಯುವ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಇಂದು ಹೋಗಿದೆ. ಅಕ್ಷರಸ್ಥರು ವಿವೇಕಿಗಳಾಗುವ ಬದಲು 
ಅವಿವೇಕಿಗಳಂತೆ ಭೋಗದ ಬೆನ್ನತ್ತಿ ಸ್ಪಾರ್ಥಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಪುರುಷ ಪ್ರಧಾನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡಿರುವ ಹೆಣ್ಣು ಕೂಡ ತಾಯಿಯಾಗಿ ವರದಕ್ಷಿಣೆಯನ್ನು ಬಯಸುತ್ತಾಳೆ. 
ತವರಿನಿಂದ ಸೊಸೆ ಮನೆಗೆ ಸಂಪತ್ತು ತರುವ ಸಾಧನವೆಂದು ಪುರುಷಪ್ರಜ್ಞೆ ಪರವಾಗಿ 
ತಿಳಿಯುತ್ತಾಳೆ. 


ಭಾರತೀಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಇತ್ತೀಚಿನ ಶಾಪ. ಅಕ್ಷರಜ್ಞಾನದ 
ಮೂಲಕ ವಿದ್ಯಾವಂತರಾದ ಜನ ಇದೊಂದು ಅವಮಾನದ ಸಂಗತಿ ಎಂದು 
ಬಗೆಯ ಬೇಕು. ಪ್ರತಿಂಯೊಬ್ಬ ಗಂಡು ಕೂಡ ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಪಡದು 
ಮದುವೆಯಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆಂದು ದೃಢನಿರ್ಧಾರ ಮಾಡಬೇಕು. ಆದರೆ ಇಂದಿನ 
ಮುಕ್ಕಾಲುವಾಸಿ ಗಂಡಸರು ಅರ್ಥ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬೆನ್ನು ಬಿದ್ದಿದ್ದಾರೆ. ಹಣ ಯಾವ 
ಮೂಲದಿಂದ, ಯಾವ ರೂಪದಿಂದಾದರೂ ಬರಲೆಂದು ಆಶಿಸುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಭ್ರಷ್ಟತೆಯನ್ನು ಒಂದು ಮೌಲ್ಯವೆಂದು ಅವರು ಪರಿಗಣಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇದೊಂದು 
ಭಯಾನಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ದುರಂತ, 


ಈ ಸಮಸ್ಯೆ ್ಯಯ ಪರಿಹಾರವೇನು? 


ಸಂಕಟದಲ್ಲಿರುವವರೆ ಸವಾಲನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಸ್ಥಿತಿ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಿದೆ. ಕಡೆಪಕ್ಷ 
ವಿದ್ಯಾವಂತ ಆರ್ಥಿಕ ಸಬಲ ಹೆಣ್ಣುಗಳಾದರೂ ಇದರ ವಿರುದ್ಧ ಧ್ವನಿ ಎತ್ತುವರೇ? 
ಪ್ರಾರಂಭದ ಸಣ್ಣ ಹೋರಾಟದ ಧ್ದನಿ "ಮುಂದೆ ಸಮುದಾಯದ ಗತಿಯನ್ನೇ ಬದಲಿಸುವ 
ತೊರೆಯಾಗಲಾರದೆ? 


೨೧-೦೬-೨೦೦೭ 


ಜಟ ಟ್ಯ ವರದಕ್ಷಿಣೆ: ಒಂದು ಅವಮಾನ 


೫೮. ಏಕಾಂತ 


ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಸಂವೇದನಾಶೀಲ ಮನಸ್ಸು ತನ್ನ ಆತ್ಮದೊಡನೆ ಸಂವಾದ ನಡೆಸಲು 
ಏಕಾಂತ ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಏಕಾಂತವೆಂದರೆ ಅಂತರಂಗದ ಅವಲೋಕನದ ಒಂದು 
ಮಾರ್ಗ; ಮನಸ್ಸು ತನ್ನಿಂದ ತಾನೇ ಬಯಸಿ ಏರ್ಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಒಂದು ದೈಹಿಕ 
ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ ್ಥಿತಿ. ಏಕಾಂತವೆಂಬುದು ಲೋಕದಿಂದ ದೂರ ಹೋಗುವ, ಲೋಕ 
ಸಂಸರ್ಗದಿಂದ ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು ಒಬ್ಬಂಟಿಯಾಗುವ ಪರಿಯಲ್ಲ. ಅದರ ಬದಲು 
ಲೋಕಸಂಬಂಧಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವ ನಿಟ್ಟನಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ತನಗೆ ತಾನು ಧ್ಯಾನಿಸುವ ಪರಿ. 


ಈ ಏಕಾಂತವನ್ನು ಬಯಸಿ ಸಂಸಾರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಅರಣ್ಯಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ ಪ್ರಾಚೀನ 
ಬದುಕಿನ ರೀತಿ ಪಲಾಯನವಾದದುಲ್ಲ. ಅದರ ಬದಲು ನಮ್ಮ ಯಷಿ ಪರಂಪರೆ 
ತಾವೇ ಬಯಸಿ ಅರಣ್ಯಕ್ಕೆ ಬಂದು ಧ್ಯಾ ಸ್ಥರಾಗುತ್ತಿದ್ದುದನ್ನು ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಗಮನಿಸಬೇಕು. 
ಅವರು ಸಂಸಾರ ತ್ಯಜಿಸಿದಂತೆ ಮೇಲುನೋಟಕ್ಕೆ ಕಂಡರೂ "ಸಂಸಾರ ಸಾರ'ದ ಬಗ್ಗೆ 
ಚಿಂತಿಸಲು, ಅಭ್ಯ A ಅವರು Te, ಸಾಧನೆಯ ಮಾರ್ಗವೇ ಏಕಾಂತ! 


“ಸಂಸಾರ”ದ ನಾಗರಿಕ ಬದುಕು ಒತ್ತಡಗಳ ನಡುವೆ ಸಿಲುಕಿ ನರಳುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 
ಅದು ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ತನ್ನ ಸಂಕುಚಿತ ಚಿಂತನೆಗಳಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮೂಲನೆಲೆಗೆ ತರುತ್ತದೆ. 
ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಈ ಚಿಂತನೆಯ ಚಿಂತೆಯಿಂದ ದಿನೇ ದಿನೇ "ಶಿಸಂತುಷ್ಠನೂ ವಿಕ್ಷಿಪ್ತನೂ 
ಆಗುತ್ತಾನೆ. ಅವನ ಸುತ್ತಲ ಪ್ರಪಂಚವಲ್ಲಾ ಅವನ ರೀತಿಂಶನಲ್ಲೇ 
ಪರಿವತ್ತನೆಯಾಗತೊಡಗಿದಾಗ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ "ಒಂದೊಂದು ಘಟಕವಾಗಿ 
ವರ್ತಿಸಲಾರಂಭಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇದು ಸಮುದಾಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ಎರುದ್ಧವಾದ ನಡೆ. ಅವನು 
ಒಬ್ಬಂಟಿಯಾಗುವ ಕ್ಕೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ತನಗೆ ತಾನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ” ಸೆರೆ. ಅಲ್ಲಿ ಅವನು 
ನರಳತೊಡಗುತ್ತಾನೆ. ಭೌತಿಕ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ, ಅದರ ಭೋಗಾಸಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಏಕತಾನತೆಯನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾನೆ. ಜನಗಳ ನಡುವೆಯಲ್ಲಿದ್ದರೂ, ಹೆ೦ಡತಿ ಮಕ್ಕಳ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿದ್ದರೂ 
ಆಶಾಂತ ಚಿತ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ಸುಖವನ್ನು "ಸಂತೋಷವನ್ನು ತನ್ನ ಜನ-ಬಂಧುಬಳಗ 
ಕಿತ್ತುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬ ಹಂತಕ್ಕೆ ಮುಟ್ಟುತ್ತಾನೆ. 


ಆಗ ಅವನ ಅತ್ಯಪ್ತ ಮನಸ್ಸು ಶಾಂತತೆಯನ್ನು ಬಯಸಿ, ಅದನ್ನು ಅರಸಿ ಹೋಗುವ 
ಸತಿಗೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಸ “ಅದು ತನ್ನ ಬಂಧಿತ ಒಂಟಿತನದಿಂದ ಬಿಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಯತ್ನ 
ಮಾಡತೊಡಗುತ್ತದೆ. ತನ್ನೊ ಳಗೆ: ಸಿಗದ ಸಂತೋಷವನ್ನು ಶೋಧಿಸುವ 'ಕಿಯೆಗೆ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೧೯ 


ಇಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಈ ಕ್ರಿಯೆಯ ಪ್ರಥಮ ಯತ್ನ ವೇ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಏಕಾ೦ತ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ತರುವ 
ಕೆಲಸ! ಆಗ ಇತರರ ಬೇಕು ಬೇಡಗಳನ್ನು. ನೋಡುತ್ತಿದೆ; ಅವರ ವರ್ತನೆಗಳನ್ನು 
ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಅಭ್ಯಸಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರ ದುಃ ಬಿಗಳನ್ನು ಸುಖಗಳನ್ನೂ ಸತಾರ 
ವಿವೇಚಿಸಿ "ಅವುಗಳ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತದೆ. ಅವುಗಳೊಡನೆ ತನ್ನ 
ಸುಖದುಃಖಗಳನ್ನು ತೌಲನಿಕವಾಗಿ ತೂಗಿ ನೋಡುತ್ತದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ತನ್ನ ನಂತ 
ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಪರಿಹಾರವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುತ್ತದೆ. ಈ ಒಂದು "ಮಾನಸಿಕ 
ಸ್ಥಿತಿಯ ನೆಲೆ ಸಮಾಜವನ್ನು ತನ್ನದೆಂದು ನೋಡಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಮೂಡುವ ಒಂದು 
ಅನುಭಾವ. 


ಏಕಾ೦ತ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅಂತರಂಗದ ಬೆಳಕನ್ನು ಪ್ರಜ್ವಲಿಸುವ ಸ್ಥಿತಿ. ಅದು ಅವನನ್ನು 
ಕಲ್ಪನಾಜೀವಿಯನ್ನಾಗಿ, ವಿಚಾರಜೀವಿಯನ್ನಾಗಿ ಬಳಸುತ್ತದೆ. ಆಗ ಅವನು ಸಮಾಜವನ್ನು 
ತನ್ನ ದೆಂದೂ ತನ್ನ ನ್‌ ಇರುವ ಸಂಘಟಿತ ಸ್ವರೂಪವೆಂದು ಅರಿಯುತ್ತಾನೆ. 
ಪೋನ ಬಾಟಾ ಅವನು ಚಿಂತಿಸಿ, ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ಅವನ ದೃಷ್ಟಿಗೆ 
ಜನರ ಮಾತುಕತೆ, ವರ್ತನೆಗಳು ಹೊಸ ಅರ್ಥ ಸುರಿಸುತ್ತವೆ. ಮರಗಿಡ ಬಳ್ಳಿ ಪಶು 

ಪಕ್ಷಿಗಳು ಗುರುವಿನಂತೆ ಪಾಠ ಹೇಳುತ್ತಿರುವಂತೆ ಭಾಸವಾಗುತ್ತದೆ. ಅವನು ನಿರಂತರ 
ಬದುಕಿನ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಶಿಷ್ಯನಾಗುತ್ತಾನೆ. 'ಅವನಲ್ಲಿದ್ದ ಅಹಂಕಾರವೃತ್ತ ಮರೆಯಾಗುತ್ತದೆ; 
ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ; ಮನಸ್ಸು ಜಾಗ್ಯ ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಏಕಾಂತ ಅವನನ್ನು ಸಮಾಜ ಜೀವಿಯನ್ನಾಗಿ 
ಪರಿವರ್ತಿಸುವ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಸಾಧನವಾಗುತ್ತದೆ; “ಮುಸು ಧ್ಯಾನಸ್ಥ ತಿ 
ಅದರಿಂದ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. 


೧೯-೦೭-೨೦೦೭ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
"ಏಕಾಂತ'ದ (ವಿಚಾರಲಹರಿ- ಶಿಕಾಕು) ಮಹಾತ್ಮೆ ಕುರಿತು ಅಲ್ಪ ಬ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ “ಕಲ್ಪತ್ತ'ವನ್ನು 
ತುಂಬಿಕೊಡುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿದೆ. 
-ಸಿರಾ ರಮೇಶ್‌ ರಾಠೋಡ್‌, ಚಂಗಾವರ 


ಏಕಾಂತದ ಬಹುಮುಖ ಅನುಕೂಲತೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಇದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಬರಹ. 
ಏಕಾ೦ತವೆಂದರೆ, ಅದು ಹೇಗೆ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಅಂತರ್ಮುಖಿಯಾಗಿಸಿ, ಅದರಿಂದ 
ಲೋಕ ಕಲ್ಯಾಣದ ಹೊಸ ಅಧ್ಯಾಯವು ಆರಂಭಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಲೇಖಕರು 
ಬಹಳ ಚೆನ್ನಾಗಿ ವಿಶ್ಲೇಷಿ ಹಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


-ಟಿ.ಎನ್‌. ಸರಸ್ವತಿ, ತುರುವೇಕೆರೆ 


೧೨೦/ ಏಕಾಂತ 


ಪ್ರಕೃತಿಯೆಂಬುದು ಪ್ರಗತಿಯು 


ಒಂದು ಮರವನ್ನು ನೋಡಿ; ಅದು ವರ್ಷ ವರ್ಷ ಚಿಗುರುತ್ತದೆ; ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. 
ಅದರ ಬೆಳವಣಿಗೆ ನಿರಂತರ. ಅದರ ಗಮನ ಸದಾ ಊರ್‌ ಮುಖ. ಅದೋಮುಖತೆ 
ಅದರ ಲಕ್ಷಣವಲ್ಲ. ಅದು ನಿತ್ಯ ನವನವೀನತೆಯ ರೂಪ ತಾಳಲು ಕಾರನ ಅದರ 
ಆಕಾಶ ಗಮನವೇ ಆಗಿದೆ. ಒಳ್ಳೆಯ ಗಾಳಿ, ಬೆಳಕು, ಶಾಖವನ್ನು ಸದಾ ಹುಡುಕಿ 
ಆರೋಗ್ಯ ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳತ್ತದೆ. ಅದು ತನ್ನ ಬೆಳೆವಣಿಗೆಯನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸುವುದು ಒಂದೇ 
ಬಾರಿ, ಅದೂ ಸಾಯುವಾಗ! ಸಾಯುವ ಸಮದರ್ಭದಲ್ಲೂ ತನ್ನ ಚೈತನ್ಯ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸಲು ತವಕಿಸುತ್ತದೆ. 


ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಪ್ರಗತಿಯೆ೦ದೇ ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಕರೆದಿರುವುದು ಈ ಸೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೇ. 
ಅದು ಪ್ರತಿಗಾಮಿ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಎಂದೂ ತೊಡಗುವುದಿಲ್ಲ. ಸದಾ ತಾನು ಬದುಕಿ ಇತರ 
ಜೀವಜಂತುಗಳನ್ನು ಜೊತೆ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಕರೆದುಕೊಂಡು ಹೋಗುವ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಒಂದನ್ನು ತುಳಿದು ಮತ್ತೊಂದು ಬದುಕುವ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ನಡೆ ಅಲ್ಲಿಲ್ಲ. ತುಂಬ ದೂರ 
ನಿಂತು ನೋಡಿದಾಗ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಬದುಕು ಕ್ರೂರಮಯವಾಗಿ ತೋರುತ್ತದೆ. 
ಮಾಂಸಾಹಾರಿಗಳು ಸಸ್ಯಹಾರಿಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದು ತಿನ್ನುತ್ತವೆ. ಸಸ್ಯಹಾರಿಗಳು ಹುಲ್ಲು 
ಸೊಪ್ಪು ಸದೆಯನ್ನು ಕಿತ್ತು ತಿನ್ನುತ್ತವೆ; ಸಸ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಅನೆಕ ಕೀಟಾಹಾರಿ ಪ್ರಭೇದಗಳೂ 
ಉಂಟು. ಆದರೆ ಇದು ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೆ ಕಾಣುವಂತೆ ಕ್ರೂರ ನಡೆಯಲ್ಲ; ಪ್ರಕೃತಿಯ 
ಸಹಜ ನಡೆ. ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಿದ ಯಾವುದೇ ಮಾಂಸಾಹಾರಿ ಪ್ರಾಣಿಯೂ 
ಬೇಟೆಯಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳಿಗೆ ಕೂಡಿರುವ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಒಗ್ಗದ ಮಾತು. ಪ್ರಕೃತಿ ಎಷ್ಟು 
ಚೆನ್ನಾಗಿ ಆಹಾರ ವಿಂಗಡನಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿದೆಯೆಂಬುದನ್ನು ಅಧ್ಯಯನ ; ಮಾಡಿದರೆ 
ಬೆರಗಾಗುತ್ತದೆ! 


ಮಾಂಸಾಹಾರಿ ಮೃಗಗಳಿಗಿಂತ ಸಸ್ಕಾಹಾರಿ ಮೃಗಗಳು ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಅಧಿಕ; 
ಸಸ್ಯಾಹಾರಿ ಮೃಗಗಳಿಗಿಂತ ಸಸ್ಯ ವೈವಿಧ್ಯ ಅಧಿಕ; ಕ್ರಿಮಿ ಕೀಟಗಳಿಗಿ೦ತ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾನದ 
ಅಗೋಚರ ವೈರಾಣು ಬ್ಯಾಕ್ಟೀರಿಯಾಗಳು ಅಧಿಕ. ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕೆ 
ಆಹಾರವಾಗಿ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಕಾಪಾಡುವ ನಿರಂತರ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ 
ನಡೆಯುತ್ತದೆ.ಅಲ್ಲಿಯೂ ದುರ್ಬಲವಾದದ್ದು ಮಾತ್ರ ಆಹಾರವಾಗುತ್ತದೆ. ಸಬಲವಾದದ್ದು 
ಉಳಿದು ತನ್ನ ಆರೋಗ್ಯಕರ ಸಂಕುಲವನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ರೀತಿಯ 
ಆಹಾರ ವಿಂಗಡಣಾ ಕ್ರಮದಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಆರೋಗ್ಯ ಹೆಚ್ಚುತ್ತದೆ. ಅದ೨೦ದ ಉತ್ತಮ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೨೧ 


ತಳಿ ತಲೆಮಾರಿನಿಂದ ತಲೆಮಾರಿಗೆ ವಿಕಸನಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಇದು ಕೂಡ ಊರ್ಧ್ವಮುಖ 
ನಡೆ; ಪ್ರಕೃತಿಯ ಪ್ರಗತಿಪರ ಚಲನೆ! 


೨" 


ಪ್ರಕೃತಿಯ ಇನ್ನಿತರ ಮಕ್ಕಳಂತೆಯೇ ಅದರ ಮತ್ತೊಂದು ಮಗುವಾಗಿರುವ ಮಾನವನು 
ಕೂಡ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಗತಿಶೀಲನೇ ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ತೀರ ಪ್ರಾಚೀನ ಮಾನವ ಮತ 
ಮೌಢ್ಯಗಳಿಂದ ಬ೦ಧಿತನಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಸರಳವಾದ ಪ್ರಕೃತಿ ಸತ್ಯ ಯತುಗಳಿಗೆ ಬದ್ಧನಾಗಿ 
ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ. ಅವನು ಮರಗಿಡಗಳಂತೆ ಸರಳಶೀಲ ನಡೆಯನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಅವನು ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ದಕ್ಕೂ ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 


ಆದರೆ ಅವನು ಸಮುದಾಯ ಬದುಕನ್ನು ಎಂದು ಸಾಂಸ್ಥಿಕ ರೂಪಕ್ಕೆ ತಂದನೋ 
ಅಂದೇ ಅವನು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಸಿರಗೊಳಿಸತೊಡಗಿದನು. ಸ್ಥಿರತೆ ಚಲನೆಯನ್ನು 
ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತದೆ. ಚಲನೆಯಿಲ್ಲದ್ದು ಸಾವನ್ನಪ್ಪುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಉಸಿರಾಟ ಚಲನೆಗೆ 
ಸಂಕೇತವಾದರೆ, ನಮ್ಮ ಉಸಿರಾಟವಿಲ್ಲದ ಸ್ಥಿತಿ ಸಾವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಮಾನವ ಪ್ರಕೃತಿಯಂತೆ ಸದಾ ಚಲನೆಯಲ್ಲಿರಬೇಕಾದರೆ ತಾನು ಈಗಾಗಲೇ 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುವ ಸಾಂಘಿಕ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ ಸ್ಥಿರತೆಯನ್ನು ತರಬಾರದು. ಅದು ತನ್ನ 
ಮತಧರ್ಮಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿರಬಹುದು, ಮದುವೆ ಮುಂಜಿ ತಿಥಿಗಳ 
ವಿಚಾರವಾಗಿರಬಹುದು. ಅದು ವರ್ತಮಾನದ ಅಗತ್ಯ ಮತ್ತು ಬೇಡಿಕೆಗಳ 
ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯನ್ನು ಮುಕ್ತ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಪರಿವರ್ತನೆಯಾಗಬೇಕು. 
ಈ ಪರಿವರ್ತನೆ ಹಿಮ್ಮುಖವಾದರೆ ಕೊಳೆತೀತು; ಅದು ಊರ್ಧ್ವಮುಖಿಯಾದರೆ 
ಮಾತ್ರ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಸಾಧ್ಯ. | 


ಈ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿಯೂ ಪ್ರಕೃತಿಯೇ ನಮ್ಮ ಮೊದಲ ಗುರು! 


೦೨-೦೮-೨೦೦೭ 


೧೨೨ / ಪ್ರಕೃತಿಯೆಂಬುದು ಪ್ರಗತಿಯು 


೬೦. ಸಿದ್ದಾಂತ ಮತ್ತು ಚಳವಳಿ 


ಚಳವಳಿಗಳು ಆಧುನಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಸಂಗತಿಗಳೇನಲ್ಲ. ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿರುದ್ದ ಧ್ವನಿ 
ಎತ್ತುವ, ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡುವ, ನ್ಯಾಯ ಕೇಳುವ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಮಾನವ ಸಂಘಟಿತ 
ರೂಪ ದಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸುವ ಕ ಕ್ರಮವನ್ನು ಸರಳವಾಗಿ ಚಳವಳಿಯೆಮದು ಕರೆಯಬಹುದು. 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಹೋರಾಟದ ಪ್ರಭಾವದಲ್ಲಿರುವ ನಮಗೆ ಚಳವಳಿಯೆಂದರೆ ಅದು 
ಶಾ೦ತಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿರಬೇಕು; ಅಹಿಂಸಾತ್ಮಕವಾಗಿರಬೇಕು; ಅಸಹಕಾರದ 
ರೂಪದಲ್ಲಿರಬೇಕೆಂದು ಅನ್ನಿಸಿಬಿಡುತ್ತದೆ. ಈ ಅನಿಸಿಕೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಎಷ್ಟು ಗಾಢವಾಗಿ 
ಆವರಿಸಿದೆಯೆಂದರೆ, ಹಿಂಸೆಯ ಸ್ವರೂಪದ ಚಳವಳಿಗಳನ್ನು ನಾವು ಭಾವನೆಗಳ 
ಮಟ್ಟದಲ್ಲೂ ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಿದ್ದರಿಲ್ಲ. 


ಆದರೆ ಚಳವಳಿ ಹಿಂಸೆಯ ರೂಪದಲ್ಲೂ ಇರಬಹುದು. ಒಂದು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಎರುದ್ಧ ಜನತೆದಂಗೆ ಎದ್ದು, ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿದ ಉದಾಹರಣೆಗಳು ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಅಪಾರವಾಗಿ 
ದೊರೆಯುತ್ತವೆ. ಕಿಸಪೂರ್ವದ ಗ್ರೀಕ್‌ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಆಳುವ ವರ್ಗದ ವಿರುದ್ದ 
ಗ್ರಾಮಸ್ಥರು ಉದಾಹರಣೆಗಳಿವೆ. ಆಗ ಆಳುವ ವರ್ಗಕ್ಕೆ 'ವಿಲೆಜರ್‌'ಗಳು 
“ಎಲನ್‌'ಗಳಾಗಿ ಕಂಡು “ಬಂದಿರುವ ಸತ್ಯ ಬೆರಗು ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. ಜಾ ವರ್ಗವನ್ನು 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡತೊಡಗಿದ ಸ್ತ್ರೀಯರನ್ನು "ಎಡಪಕ್ಷ'ವೆಂದು ಕರೆದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ Se ತ 
ಸ್ತೀಯರನ್ನು "“ಎಡ' ಭಾಗದಲ್ಲಿಯೇ “ಓಡಿದೆ. "ಇದನ್ನು ಮುಂದೆ ಚರಿತ್ರೆ ಸಾಗಿದಂತೆಲ್ಲಾ 
ಚಳವಳಿಗೆ ದೊರೆತ ಗೌರವವೆಂದೇ ಸ ತ್ತೆ 


ಆದರೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ, ಚಿಕ್ಕದೇವರಾಯನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ರೈತರು ತಮಗಿರುವ ಸಹಜ 
ಹಕ್ಕಿಗಾಗಿ ನಡೆಸಿದ ಹೋರಾಟ ಸ್ಮರಣೀಯ; ಅದೂ ಅಹಿಂಸಾತ್ಮಕವಾಗಿ. ಆದರೆ 
ಹಿ೦ಸೆಯಿ೦ದಲೇ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಅವರನ್ನು ನುಂಗಿ'ನೋಣೆಯಿತೆಂಬುದು ಚರಿತ್ರೆಯ ದುರಂತ. 


ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಕೂಡ ಹಿ೦ಸೆಯ ಪ್ರತಿಪಾ ದಕನೇನಲ್ಲ. ಅನಿವಾರ್ಯ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ ಕೊನೆಯ ಅಸ್ತ್ರವಾಗಿ ಅದು ಬಳಕೆಯಾಗಬೇಕೆಂಬುದು ಅವನ ಆಶಯ. 
ಗಾಂಧೀವಾದದಂತೆಯ್‌ ಮಾರ್ಕ್‌ವಾದವೂ ಕೂಡ ಸಿದ್ದಾಂತ ಬದ್ಧವಾದುದು. ಅದರ 
ಕಾರ್ಯಕರ್ತರು ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಮೇಲಿಟ್ಟಿರುವ ನಂಬಿಕೆ ಅತಿಯೆನಿಸುವಷ್ಟು ನಿಷ್ಠುರವಾದುದು. 
ಒಂದು ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ಚೌಕಟ್ಟಿನ ವ್ಯಾಪ್ತಿ ಮತ್ತು ಆಶಯಗಳ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ ರೂಪಿತವಾಗುವ 
ಚಳವಳಿಯು ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಚೌಕಟ್ಟನ್ನು. ಬಿಟ್ಟು 'ಅತಿತ್ರ ಹೋಗಿ ಅಡ್ಡದಾರಿ ಹಿಡಿಯಬಾರದು. 
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ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೨೩ 


ಅಡ್ಡದಾರಿ ಹಿಡಿದಿದ್ದೇ ಆದರೆ ಅದು ಸ ಬದ್ದ ಚಳವಳಿ ಎನ್ನಿ ಸದೆ ಅರಾಜಕತೆಯ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಎನ್ನಿಸುತ್ತದೆ. ಅರಾಜಕತೆಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ. ಆಸ್ಮಿಪಾಸ್ತಿ ನೆಮ್ಮದಿ 
ಹಾಳುಮಾಡುವವನು ಚಳವಳಿಗಾರನೆನ್ನಿ ಸಿಕೊಳ್ಳಲಾರ. ಅವನನ್ನು ಬಂಡಾಂಯಿತತವೆಂದೂ 
ಲೂಟಿಕೋರನೆಂದೂ ನಿಷ್ಠುರವಾಗಿ ip ci 


ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಬ್ರಿಟೀಷರ ಎರುದ್ಧ ರೂಪಿಸುತ್ತಿದ್ದ ನ ಅಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ಚಳವಳಿಗಳು 
ಹಾದಿ ತಪ್ಪಿ ನಡೆಯುವ ಸೂಚನೆಗಳು ಕಂಡುಬಂದ "ಹೂಡಲೇ ಹೋರಾಟವನ್ನು 
ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಹಾದಿ ತಪ್ಪಿ ನಡೆದವರು ತಮ್ಮವರೇ ಆಗಿದ್ದರೂ ಹಿಂದೆಮಂದೆ 
ನೋಡದೆ ಖಂಡಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಎಲ್ಲರೂ ಆತ್ಮಾವಲೋಕನ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವಂಥ ನೆಲೆಗೆ 
ಕರೆದೊಯ್ಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಚಳವಳಿ ತಾನು ಬಲಗೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಕಾರ್ಯಕರ್ತರನ್ನು 
ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಗಟ್ಟಿಗೊಳ್ಳುವಂತೆ ರೂಪಿಸುತ್ತಿತ್ತು. 


ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದ ಅನೇಕ ಚಳವಳಿಗಳಿಗೆ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ನೆಲೆಯಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು 
ರೂಪಿಸುವವರು ಅವರು ಗಾಂಧೀವಾದಿಗಳಾಗಿರಲಿ, ಎಡಪ೦ಥೀಯರಾಗಿರಲಿ ಅತ್ಯಂತ 
ಸಣ್ಣ ಸಣ್ಣ ಬೇಡಿಕೆಗಳನ್ನು ಮುಂದೊಡ್ಡಿ ಚಳವಳಿ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆ ಚಳವಳಿಗಳಿಗೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ-ರಾಜಕೀಯ ದೂರದರ್ಶಿತ್ವವಾಗಲೀ ಆದರ್ಶ ಕಲ್ಪನೆಗಳಾಗಲೀ 
ಕಂಡುಬರುತ್ತಿಲ್ಲ. ಕ್ಷಣಿಕ ಬೇಕುಗಳು ಈಡೇರಿದರೆ ಸಾಕು. 


ಇವುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಯಾವುದೇ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಅರಿವಿಲ್ಲದೆ, ಕೇವಲ, ಧ್ವನಿ ಮತ್ತು 
ಜನಸಂಖ್ಯಾ ಬಾಹುಳ್ಯ ಬಲದಿಂದ ಚಳವಳಿ ನಡೆಸುವವರು ಅಧಿಕವಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಟಿ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ನಿಜವಾದ ಸಮಸ್ಯೆಯಿಂದ ಬೇರೆಡೆ ತಿರುಗಿಸುವ 
ತಂತ್ರವಾಗಿ ಇಂಥವರು ಬಳಕೆಯಾಗುತ್ತಾರೆ. ಇದು ವ್ಯವಸ್ಥೆ ತನ್ನ ನೆಮ್ಮದಿಗಾಗಿ ರೂಪಿಸುವ 
ಕಾರ್ಯತಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು! 


ಲ 


೧೬-೦೮-೨೦೦೭ 


೧೨೪/ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು ಚಳವಳಿ 


೬೧. ನಿತ್ಯ ಸುಮಂಗಲಿ 


ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಸುಮಂಗಲಿಯರೂ ಇದ್ದಾರೆ; ನಿತ್ಯ ಸುಮಂಗಲಿಯರೂ ಇದ್ದಾರೆ. 
ಸುಮಂಗಲಿ-ನಿತ್ಯ ಸುಮಂಗಲಿಯರಿಬ್ಬರೂ ಈ ಸಮಾಜದ ಸೃಷ್ಟಿಯೇ! ಆದರೆ 
ಸ್ಥಾನಮಾನಗಳು ಮಾತ್ರ ಬೇರೆ ಬೇರೆ. "ಒಬ್ಬಳು ಪೂಜಿತಳು; ಮತ್ತೊಬ್ಬಳು ಸರ್ವರ 
ಸುಖಕ್ಕೆ ಸಿದ್ಧಳಾದ ಬೆಲೆವೆಣ್ಣು ಒಬ್ಬಳು ಪತಿ ಸೇವೆ ಮಾಡಿ ಡಿ ಸ್ಪರ್ಗಕ್ಕೆ' ಹೋಗುತ್ತಾಳೆ; 
ಮತ್ತೊಬ್ಬಳು" ಸರ್ವರ ಸೇವೆ "ಮಾಡಿ ಅಗೋಚರವಾಗುತ್ತಾಳೆ. ಒಂದು ವೇಳೆ ಅವಳು 
ಸ್ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಹೋದರೂ ಅಲ್ಲಿಯೂ ನಿತ್ಯಸುಮಂಗಲಿಯ ಕಾಯಕ ಕಟ್ಟಿಟ್ಟ ಬುತ್ತಿ! 


ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಅವಳಿಗೆ ಎಂಥಹ ಗೌರವದ ಹೆಸರನ್ನು ನೀಡಿದೆ! ನಿತ್ಯಸುಮಂಗಲಿ!! 
ಸುಮಂಗಲಿ ವಿಧವೆಯಾಗುತ್ತಾಳ- ಗಂಡ ಸತ್ತ ನಂತರ. ಅವಳು ಏಕ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಭೋಗವಸ್ತು. ಬರಿ ಅಪ್ಪೇ ಅಲ್ಪ ಅವಳು ದುಡಿಯುವ ತೊತ್ತು. ತನ್ನ ಗ೦ಡ ಮಕ್ಕಳು, 
ಅತ್ತೆ ಮಾವ, ಸಂಸಾರಕ್ಕಾಗಿ ಅವಿರತ ದುಡಿದರೆ ಶಾಶ್ವತ ಸುಖ "ಸಿಗುತ್ತದೆ ಸ್ವರ್ಗ 
ಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ದ ಜನ್ಮ ಜನ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ೨ಡೇ ಗಂಡ ದಕ್ಕುತ್ತಾನೆ. ಇದು 
ನಿರಂತರ ಪುನರಪಿ ಮರಣಂ ಪುನರಪಿ ಜನನಂ ಅಪ್ಪೆ, 


ಆದರೆ ನಿತ್ಯ ಸುಮಂಗಲಿಗೆ ಈ ಕಷ್ಟಕೋಟಲೆಗಳಿಲ್ಲ. ಅವಳು ಊರ ಜನರ 
ಸುಖಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಜನಿಸಿದವಳು. ಅವಳಿಗೊಂದು ಕಾಲವಿದೆ; ಆ ಕಾಲಕ್ಕೊಂದು ಬೆಲೆಯಿದೆ. 
ದುಡಿಮೆಗೊಂದು ಅರ್ಥವಿದೆ. ಅವಳಿಗೆ ಏಕ ಪುರುಷ, ನಿಷ್ಠೆ ಇಲ್ಲ. ಅವಳು ಊರ 
ನೈತಿಕತೆಯನ್ನು ಅಲ್ಲಾಡಿಸುವ, ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸ್ಥೆಯನ್ನೂ ದುರ್ಬ ಲಗೊಳಿಸುವ 
ಸ್‌ ಹುಟ್ಟಿದವಳು. ತನ್ನ ಭೋಗಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಸೃಷ್ಟಿಸಿರುವ ಅವಳನ್ನು 
ಮನೆಯಾಳಿಯೆಂದು ಕರೆಯುವುದು ಬೇರೆ! "ಸೂ “ಸೂಳೇಗೆ ಹೋದವ ಏನಾದ ಭೇಟ! 
ನಾಯಾದ ನರಿಯಾದ! ಸೂಳೆಯ ಕಾಲೀಗೆ ಕೆರವಾದ' ಎಂದು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಉಪದೇಶ 
ಬೇರೆ. 


ತಿನ ಎಲ್ಲ ಸಮಾಜಗಳಲ್ಲೂ ಭೋಗ ವಸ್ತುವಾಗಿಯೇ ಕಂಡಿರುವುದು 
ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ನ್ಯ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಭೋಃ ಗಕ್ಕೆ, ದುಡಿಮೆಗೆ, ವ೦ಶೋದ್ಧಾರಕ್ಕೆ 
ಅವಳು ಸಾಧನವಾದರೆ, ಹೊರಗಡೆ ಅವಳು ಆನಂದದ ಅನುಭವಮದಕ್ಕೆ. ಮಜ 
ಉಡಾಯಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಭೋಜ್ಯಳಾಗುತ್ತಾಳ. ಅವಳು ಸುಮಂಗಲಿಯಾದರೇನು| ನಿತ್ಯ 


™ 


ಸುಮಂಗಲಿಯಾದರೇನು? ಕಾಯಕ ಮಾತ್ರ ಒಂದೆ! ಸುಖ ನೀಡುವುದು. ಪುರುಷ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೨೫ 


ಸುಖದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಬದುಕು ಮತ್ತು ಸುಖವನ್ನು ಕಾಣಬೇಕೆಂಬ ಸ್ಥಾಪಿತ ಮೌಲ್ಯದ 
ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ಗೆ ರಚಿತ ನಿಯಮ ಸಂಹಿತೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಾರ್ಥಕ್ಕ ಕಾಣುವ ಮನೊಕಿನೆಲೆಗೆ 
ಅವಳು ಮುಟ್ಟರುತ್ತಾಳೆ. ನಿತ್ಯ ಸುಮಂಗಲಿ ವಿಧವೆಯಾಗುವುದೇ ಇಲ್ಲ, ಅವಳು 
ಸಾಯುವಾಗಲೂ ಭಮಕಗಳಿಯಳ ಆದ ಕಾರಣ ದೇವರಿಗೆ ಅವಳು ಪ್ರೀತಿ ಪಾತ್ರಳು. 
ಈ ರೀತಿ ಪೂಸಿ ಹೊಡೆಯುವುದು ಬೇರೆ! 


ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಸರಕಿನ ರೀತಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಕಂಡ ಈ ಸಮಾಜ ಅವಳ ಭಾವನಾತ್ಮಕ 
ಬದುಕನ್ನು ಸಳ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡದೆ, ಮಾರಾಟ ಮಾಡುವ, 
ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ವಿನಿಮಯ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಕೆಲಸವನ್ನು ಸಂಕೋಚವಿಲ್ಲದೆ ಮಾಡಿದೆ. 
ನಮ್ಮ ಧರ್ಮ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸೂಳೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಸಹಜ ಕ್ರಿಯೆಯೆಂಬಂತೆ ಮಾನ್ಯ ಮಾಡಿ 
ಪ್ರತಿ "ಊರಿನಲ್ಲೂ ಸೂಳೆಗೇರಿಗಳನ್ನು Had ಮಾಡಲು ಫರ್ಮಾನು ನೀಡಿದೆ. 
ನಮ್ಮ ಕವಿ ಪುಂಗವರು ಅದನ್ನು ವೈಭವೀಕರಿಸಿ ರಾಜ- ವಣಿಕೆ- ಅಧಿಕಾರಿಗಳಿಗೆ 
ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ abe er ರತ ಮೂಲವೆಂದು ಹಾಡಿದ್ದಾರೆ. ನಮ್ಮ 
ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಮದ್ಯಮಾನಿನಿಯರನ್ನು ಹೊರತು ಬದುಕು ಸಾಗದು 
ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ಸ ಸವ” ಸತ್ಯವಾಯಿತು. 


ಆಧುನಿಕ ಜಗತ್ತು ಸ್ತ್ರೀಯರನ್ನು, ಶೋಷಿತ ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಶತ ಶತಮಾನಗಳ 
ಅಂಧಕಾರದಿಂದ ಸ್ವಲ್ಪಮಟ್ಟಿಗಾದರೂ ಹೊರತಂದರುವುದು. ಸತ್ಯ; ಆತ್ಮಗೌರವ 
ಮೂಡಿಸಿರುವುದು ನಿಜ. ಜು "ಸುಮಂಗಲಿ ಪಟ್ಟ ಜನ್ಮದಿಂದ ಅಂಟಿ ಬಂದ ಬ೦ಧನವಲ್ಲ, 
ಅದನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆಯುವುದು "ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬ ಅರಿವನ್ನು ಮೂಡಿಸಿರುವುದು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಚಲನೆಯ ಆಶಾಕಿರಣ. ಇದಕ್ಕೆ ಮೂಲ ಕಾರಣ ಶಿಕ್ಷಣ; ಶಿಕ್ಷಣ ತಂದುಕೊಟ್ಟಿರುವ 
ಎಚ್ಚರ. ಈ ಎಚ್ಚರ ಭೌಗೋಳಿಕ ಪರಿಧಿಯನ್ನು ದಾಟಿ ಎಲ್ಲ ಜೀವ೦ತ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು 
ಮುಟ್ಟಬೇಕಾಗಿದೆ, ಅಷ್ಟ. 


೩೦-೦೮-೨೦೦೭ 


೧೨೬% ನಿತ್ಯ ಸುಮಂಗಲಿ 


೬.೨. ಶೀಲವೆಂಬ ಮೌಲ್ಯ 


ಕನ್ನಡದ ಅಪರೂಪದ ಜನಪದ ಮಹಾಕಾವ್ಯ “ಜನಪದ ಮಹಾಭಾರತ'ದಲ್ಲಿ 
ಒಮ್ಮೆ ತ್ರಿಮೂರ್ತಿಗಳ ಧರ್ಮಪತ್ನಿಯರಾದ ಗೌರಿ, ಲಕ್ಷ್ಮಿ ಸರಸ್ವತಿಯರು ಒಂದೆಡೆ 
ಸೇರುತ್ತಾರೆ. ಆಗವರು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಮಹಿಮೆ, ಶಕ್ತಿ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಗಳನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
ಗೌರಿ “ನನ್ನ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಲೋಕ ನಿಂತಿದೆ; ನನ್ನ ಶಕ್ತಿಯೇ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮೂಲ. ಸೂರ್ಯನ 
ಜ್ವಾಲೆ, ಚಂದ್ರನ ಕಳ, ಮೊಳಗುವ ಗುಡುಗು, ಹೊಳೆಯುವ ಮಿಂಚು... ಎಲ್ಲರ 
ಜೀವಾತ್ಮಕ್ಕೂ ಮೂಲ ನನ್ನ ಶಕ್ತಿಯೇ' ಎಂದರೆ, ಲಕ್ಷ್ಮಿಯು “ನಾನಿಲ್ಲದೆ ಅನ್ನ ನೀರುಗಳಿಲ್ಲ; 
ನಾನಿಲ್ಲದೆ ದೊರೆತನ ಸಿರಿತನವಿಲ್ಲ; ನಾನೇ ಎಲ್ಲಾ ನನ್ನಿಂದಲೇ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಕಾರುಬಾರು' 
ಎನ್ನುತ್ತಾಳೆ. ಆಗ ಸರಸ್ಪತಿ "ಅರಿವು ಎನ್ನುವ ಜ್ಞಾನವು ನಾನು; ಅರಿವಿಗೆ ತಿಳಿವಿಗೆ 
ಮೂಲವಾದ ವಿದ್ಯ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಯಾವುದೂ ಸರಿಸಮಾನವಲ್ಲ' ಎಂದು ನುಡಿಯುತ್ತಾಳೆ. 


ಅಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಗಂಗೆ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಬಂದು, ಅವರ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಆಲಿಸಿ, 
ಅವರನ್ನು ಕುರಿತು "ನಿಮ್ಮ ಶಕ್ತಿ ಸಂಪತ್ತು ಅರಿವುಗಳಿಗೆ ಪಾವಿತ್ರ್ಯ ಎಂಬುದಿರಬೇಕು. 
ಪಾವಿತ್ರ್ಯವಿಲ್ಲದ ಶಕ್ತಿವಂತ ಕೊಲೆ ಮಾಡಿ ಕ್ರೂರಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ಪಾವಿತ್ರವಿಲ್ಲದೆ 
ಸಂಪಾದಿಸಿದ ಸಂಪತ್ತು ಬಡವರ ಬೆವರು ರಕ್ಷಗಳಿಂದ ಕೊಳಕಾಗಿ ದುರ್ನಾತ 
ಹೊಡೆಯುತ್ತದೆ. ಯಾವುದೇ ಅರಿವು, ಯಾವುದೇ ವಿದ್ಯೆ ಪವಿತ್ರ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ 
ಎನಿಯೋಗವಾಗದಿದ್ದರೆ ಅದು ಜ್ಞಾನ ಅನ್ನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಅದು ಯಾವುದೇ ಆಗಿರಲಿ, 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಮಾಡುವ ಕೆಲಸ ಶುದ್ಧವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅದು ಹೊಲಸಾಗುತ್ತದೆ' - ಎಂದು 


ನುಡಿಯುತ್ತಾಳೆ. 


ಇಲ್ಲಿ ಗಂಗೆ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿರಬೇಕಾದ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಮೌಲ್ಯವೊ೦ದರ ಬಗ್ಗೆ 
ಮಾತನಾಡುತ್ತಿದ್ದಾಳೆ. ಇಲ್ಲಿ ಅವಳು ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತಿರುವ ಪಾವಿತ್ರ ತೆ ನಮ್ಮ 
ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿರಬೇಕಾದ ಸ್ವಚ್ಛ ತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಬೆಳಕು ಚೆಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಈ ಸ್ವಚ್ಛತೆ. ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಅಳವಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿರುವ ನೈತಿಕತೆಯೆಂಬ ದಾರಿ. pA ನೈತಿಕತೆಗೆ 
ಈವ ಮುಖವಾದರೂ ಅತವೊಂದೆ! ಅದನ್ನು ಶೀಲವೆನ್ನಬಹುದು, ಚಾರಿತ್ರ ತ್ರ್ಯವೆನ್ನ! ಸಾಕೆ 
ನಮ್ಮ ನವೋದಯ ಕಾಲದ ಅನೇಕ ಜಿ ಕವಿಗಳು. ರಾಜಕೀಯ 2೪೦ ಈ 
ಬಗೆಯ ಚಾರಿತ್ರ 'ಶೀಲರಾಗಿದ್ದರು. ಕವಿ ಕುವೆಂಪು, ಡಿ.ವಿ.ಜಿ, ನಿಜಲಿಂಗಪ್ಪ, 
ಕಿವರಾಷಕಾ ೧೨೧೦6 ಮಹಿಮರು ಕೇವಲ ತಮ್ಮ ಕೃತಿಗಳಿಂದ ಕೆಲಸ ಕಾರ್ಯಗಳಿಂದ 
ಉದಾತ್ತರೆಂದು ಕರೆಸಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಅವರು "ತಮ್ಮ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೨೭ 


ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ನೈತಿಕತೆ ಆಧಾರಿತ ಶೀಲನಡೆಯಿ೦ದ ಒಂದು ವಿಶೇಷ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು 
ಛಾಪಿಸಿಕೊ೦ಡಿದ್ದರು. ಅವರನ್ನು ಅವರ ಕೃತಿ ಸೇವೆಗಿ೦ತ ಮಿಗಿಲಾಗಿ ಅವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ 
ಸೊಬಗಿಗೆ ಗೌರವ ಕೊಡುವ ಹ೦ಬಲವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಇದು ಅವರು ಬಯಸಿದ ಕೀರ್ತಿ 
ಕಾಮನೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಸಮಾಜ ಸ್ಪಸಂತೋಷದಿಂದ, ಸ್ವಮೌಲ್ಯೀಕರಣದಿ೦ದ ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ 
ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಏರಿಸಿದ ಸ್ಥಾನವದು. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಅವರು ಬದುಕಿರುವಾಗಲೇ ನಮ್ಮ 
"ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಆದರ್ಶ'ವಾದರು. ಈ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಏರಲು ಅವರ ಬದುಕಿನ ಪಾವಿತ್ರ್ಯತೆಯೇ 
ಕಾರಣವಾಗಿತ್ತು 


ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ಈ ಪಾವಿತ್ರ್ಯತೆ ಅಪರೂಪದ ವಸ್ತುವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅರ್ಥ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಬೆನ್ನು ಬಿದ್ದಿರುವ ಬದುಕು- ಅದರ ಸಂಪಾದನೆಯೇ ಬದುಕಿನ ಪರಮ ಗುರಿಯೆಂದು 
ಭಾವಿಸಿರುವಂತಿದೆ. ಆಸೆಯೆಂಬುದು ಅಪರಿಮಿತ; ಭೋಗವೆಂಬುದು ತೀರಲಾರದ 
ತೃಷೆ; ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಅತೃಪ್ತಿಯ ಕೂಪಕ್ಕೆ ಕರೆದೊಯ್ಯುವ ಮಾಯಾಜಾಲವೆಂದು 
ನಮಗೆ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ. ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಹತ್ತಿರ ಕರೆದೊಯ್ಯದ ಅರ್ಥ; ಕಾಮವನ್ನು 
ಪ್ರೇಮವನ್ನಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸದ ಅರ್ಥ; ಧರ್ಮ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಡೆಯಲು ಸಹಕಾರಿ 
ಯಾಗದ ಅರ್ಥ- ಇದ್ದರೂ ವ್ಯರ್ಥವೆಂದು ಅರಿಯದಿದ್ದರೆ ಬದುಕು ಅಂತಿಮವಾಗಿ 
ಅರ್ಥಹೀನವಾಗುತ್ತದೆ. | 


ಈ ಅರ್ಥ, ಶಕ್ತಿ, ವಿದ್ಯೆ ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾಗಬಾರದು. ಶಕ್ತಿಯೆಂಬುದು 
ವಿನಯದ ಸೋದರನಾಗಬೇಕು; ವಿದ್ಯೆಯೆಂಬುದು ಜ್ಞಾನ ಶಿಖರವನ್ನೇರುವ ಮೊದಲ 
ಮೆಟ್ಟಿಲೆಂದು ಭಾಸವಾಗಬೇಕು; ಅರ್ಥವೆಂಬುದು ಸಮುದಾಯದ ನಗುವನ್ನು ಅರಳಿಸುವ 
ಸಾಧನವಾಗಬೇಕು. ಹೀಗಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ಅವುಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮದೇ ಆದ ಹೊಳಪು, 
ಸೌಂದರ್ಯ ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಅವು ಎಲ್ಲರ ಗೌರವಕ್ಕೆ ಭಾಜನವಾಗುತ್ತವೆ. ಈ ಅಂಶಗಳನ್ನು 
ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡ ಶ್ರೀಮಂತ, ಶಕ್ತಿವಂತ ಮತ್ತು ಪಂಡಿತರು ಸಹಜವಾಗಿ 
ಶೀಲನಿಷ್ಠರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ; ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಆದರ್ಶ ಪ್ರಾಯರಾಗುತ್ತಾರೆ. 


೧೩-೦೯-೨೦೦೭ 
ಚ್ಮ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


"ಶೀಲವೆಂಬ ಮೌಲ್ಯ' (ವಿಚಾರ ಲಹರಿ-ಶಿಕಾಕು) ಕುರಿತಾದ ಆತ್ಮೀಯ ಅನಿಸಿಕೆಗಳು 
ಪ್ರಸ್ತುತ ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ ಅತ್ಯಂತ ಪೂರಕವಾಗಿದೆ. 


೧೨೮ / ಶೀಲವೆಂಬ ಮೌಲ್ಯ 


೬೩೩ ಗೌರಮ್ಮ ಹುಟ್ಟಿರೋ ಜೋಕು ನೋಡು! 


ನಮ್ಮ ಗಾಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ವಿನಾಯಕ ಚತುರ್ಥಿಯನ್ನು “ಗೌರಿ ಹಬ್ಬ'ವೆಂದು 
ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಮೊದಲು ತವರು ಮನೆಗೆ ಗೌರಿ ಬರುತ್ತಾಳೆ; ಅನ೦ತರ ಅವಳನ್ನು 
ತನ್ನ ತಂದೆ ಮನೆಗೆ ಕರೆದೊಯ್ಯಲು ಗಣೇಶ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಮಾತೃ ಪ್ರಧಾನ WE 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಗೌರಿ ಸಂಕೇತವಾದರೆ, "ಅವಳನ್ನು ಅಂದರೆ 'ಅವನ ತಾಯಿಯನ್ನು ತಂದೆಯ 
ಮನೆಗೆ ಕರೆದೊಯ್ಯುವ ಗಣೇಶನ ಕ್ರಿಯೆ ಸಾ ಕ್ರಮೇಣ ಪಿತೃ ಪ್ರಧಾನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯತ್ತ 
ಸಾಗುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಸಂಕೇತಿಸುತ್ತದೆ. ಆಷಾಢದ ಮಳೆ" ಬೇಸಾಯದ ಬಿತ್ತನೆ 
ಕೆಲಸ ಮುಗಿಸಿಕೊಂಡು, ಗಾಮ ಸಮುದಾಯ ಶ್ರಾವಣದ ಹದವಾದ ಬಿಸಿಲು ಮಳೆಯ 
ಸೊಬಗನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತದೆ. ಬಿತ್ತನೆ ಬೆಳೆದು. ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಹಸುರ ಪಸರೆ! ಹೊಲ 
ಗದ್ದೆಗಳು cy ಉದ್ದ ಬೆಳೆದು ಗಾರಿ ತವರಿಗೆ ಬರುವ ಹೊತ್ತಿಗೆ “ಗಡಿಗೆ'ಯನ್ನು 
ತನ್ನೋ ಳಗೆ ಮುಳುಗಿಸಿಕೊಂಡು ನವಿರು ಗಾಳಿಗೆ ಬಳಕುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. 


ಬಯಲು ಸೀಮೆಯ ಹೊಲಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲು ಹೂಬಿಡುವ ಗಿಡ- ಹುಚ್ಚೆಳ್ಳು! 
ಹುಚ್ಚೆಳ್ಳು ಬೇರೆ ಸ ಸ್ಯಗಳಿಗಿಂತ ಬೇಗ ಬೆಳದು ತೊನೆದು ಎದ್ದು ನಿಂತು ಹೂ ಬಿಡುವ 
ಪರಿಯನ್ನು ಸೊಗಸನ್ನು ಕಂಡ ರೈತ ತನ್ನ ಮನೆಗೆ ಗೌರಿ ಬರುವ ಸಮಯವಾಯಿತೆಂದು 
ಸಂಭಮಿಸುತ್ತಾನೆ. ವಿಸ್ತಾರ ಪ್ರರ ರಾಶಿಯನ್ನು ನೋಡಿ “ಹುಚ್ಚೆಳ್ಳ ಹೂವ ನೋಡು, 
ಗೌರಮ್ಮ ಹುಟ್ಟರೋ ಜೋಕು ನೋಡು... ಷರ ಹಾಡುತ್ತಾನೆ. ಇದು ಮಾತೃತ್ವದ 
ಅವಗಾಹನೆಗೆ "ಅವಳ ಮಕ್ಕಳು ಸಿದ್ಧವಾಗುವ ರೂಪಕವಾಗಿ ಬಯಲು ಸೀಮೆಯಲ್ಲಿ 
ಕಂಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. 


ಗೌರಮ್ಮ ಬರುವ ಸಮಯಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಮಳೆಯಾಗಿ ಬಿತ್ತನೆಯಾಗಿ ಹುಚ್ಚಳ್ಳು 
ಹೂ ಬಿಟ್ಟಿದೆಯೆಂದರೆ ಭೂತಾಯಿ ಫಲಭರಿತಳಾಗುತ್ತಾಳೆ; ಅದು ಮುಂದೆ ಬರುವ 
ಸಮೃದ್ಧಿಯ ಸೂಚಕವೆಂದು ಗ್ರಾಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಗೌರಮ್ಮ ತವರನ್ನು 
ತೊರೆದು ಗಂಡನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿದ್ದಾಳೆ. ಅವಳು "ಹಾಲುಂಡ ತವರು' ಬೆಳೆಗಲೆಂದೂ 
ಅದರ “ಕರಕೀಯ ಕುಡಿ' ಆರೋಗ್ಯಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಲೆಂದೂ ಆಶಿಸಿ ತವರು 
ಮನೆಗೆ ಬರುತ್ತಾಳೆ. ಅವಳೊಡನೆ ತವರು ಮನೆಯ ಸಮಸ್ಥ ಸಮೃದ್ಧಿಯ ವಿಕಾಸ 
ಸದಾಶಯ ಪೀತಿಯೊಡನೆ ಹೆಪ್ಪುಗಟ್ಟಿ ಬ೦ದು ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ly ಗೌರಿ ಗ್ರಾಮ 
ಸಂಸ್ಕ ತಾಯಿಯೆಂಬುದನ್ನು ಮತ್ತು ಅದು ತನ್ನ "ಮಕ್ಕಳ ಬದುಕಿನ ಸುಖಕ್ಕೆ 
ಸದಾ ಹಾತೊರೆದು ಬರುತ್ತಾಳೆಂಬುದನ್ನು. ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. . 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೨೯ 


ಇಲ್ಲಿ ಗೌರಿ ತಾನು ಹುಟ್ಟಿದ ಮನೆಯಲ್ಲೇ ನೆಲೆಸಿಲ್ಲ. ಆಗಲೇ ಮದುವೆಯಾಗಿ 
ಗಂಡನ ಮನೆಗೆ ಹೋಗಿದ್ದಾಳೆ. ಅಂದರೆ ಮಾತೃಪ್ರಧಾನ ವ್ಯವಸ್ಥೆ, ಪಿತೃಪ್ರಧಾನ 
ವ್ಯವ ವಸ್ತೆಯಾಗಿ ಮಾರ್ಪಟ್ಟಿದೆ. "ಆದರೆ ಅವಳು ನಿಜವಾದ ಒಡತಿ. ಅವಳಿಂದ ಪುರುಷ 
ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಕಸಿದುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. “ಕಸಿದುಕೊಂಡೆ' ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಅವನನ್ನು ಬಹುಶಃ 
ಕಾಡಿರಬೇಕು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ನಿಜವಾದ ಹಕ್ಕುದಾರರಾದ ತನ್ನ ಸೋದರಿಯರಿಗೆ ಗೌರಿ 
ಹಬ್ಬದ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಗಾರಿ ಬಾಗಿನ'ವನ್ನು ನೀಡಿ ತುಸು ಹಗುರವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅವಳನ್ನು 
ವರ್ಷಕ್ಕೊಮ್ಮೆ ತವರಿಗೆ ಕರೆದು ಹಬ್ಬ ಆಚರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಈ ಹಬ್ಬ ಇಂದಿಗೂ ಹೆಣ್ಣು 


ಮಕ್ಕಳ ಹಬ್ಬವೆಂದೇ ಪ್ರಖ್ಯಾ ತವಾಗಿದೆ. 


ಈ ಹಬ್ಬಕ್ಕೆ ಗಣೇಶ ಗೌರಿಯ ಜೊತೆ ಬರುವುದು ಅಪರೂಪ. ಗೌರಿ ಬಂದ 
ನಂತರ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಅಂದರೆ ಅವನು ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಎರಡನೆಯ ಸ ಸ್ಥಾನ ಪಡೆದಿದ್ದಾನೆ. 
ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಪುರಾಣಗಳ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಗಣೇಶ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಬೆಳೆದಿದ್ದಾನೆ. ಯಾವುದೇ 
ಶುಭ ಕಾರ್ಯ, ಹಬ್ಬ ಹರಿದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಆಗ್ರ ಪೂಜೆಯ ಹಕ್ಕನ್ನು ಗಳಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. 
ಅವನು ಆನೆಯ ಮುಖವನ್ನು ಹೊಂದಿರುವುದು ಶಕ್ತಿಯ ಸಂಕೇತ. ಅವನು ಗಣಪತಿ. 
ಈ ಜಂಬೂದ್ವೀಪವನ್ನು ಸಾವಿರಾರು ಸಣ್ಣ ಪುಟ್ಟ. ರಾಜರು ಆಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರ 
ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಉದು: ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಆ ಗಣದ ಅಥವಾ ಆ ಗುಂಪಿನ ಪತಿಯನ್ನು 
"ಗಣಪತಿ". ಎ೦ಬ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಈ ಗುಂಪಿನ ಪತಿ ಪೂಜೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಹಿಂದಕ್ಕೆ ತಳ್ಳಿ ತಾನು ಅಗ್ರಸ್ಥಾನವನ್ನು ಗಳಿಸಿದ, ಇದು ಪ್ರಭುತ್ವ ಜನ ಸಮುದಾಯದ 
ಮೇಲೆ" ಸಾಧಿಸಿದ ಹಿಡಿತ. ಈ ಹಿಡಿತ ಬಲವಾಗಿ ಬೆಳೆದಂತೆಲ್ಲಾ ಗೌರಿ ಪಕ್ಕಕ್ಕೆ ಸರಿದು 
ಗಣಪತಿ ಮುಂದಾದ. 


ಇಷ್ಟಾದರೂ ನಮ್ಮ ಜನಸಂಸ್ಕ ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಗೌರಿ ತನ್ನ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯತೆಯನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡಿಲ್ಲ] 


೨೭-೦೯-೨೦೦೭ 


೧೩೦ / ಗೌರಮ್ಮ ಹುಟ್ಟಿರೋ ಜೋಕು ನೋಡು! 


ಓಳ. ಯುದ 
ಛ 


ಯುದ್ಧವನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವವರು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಇರಲಾರರು. ಇದ್ದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ 
ಅವರು ಮಾನವತೆಯನ್ನು ಮೀರಿದ ಮಹತ್ವಾಕಾಂಕ್ಷಿಗಳೂ ವಿಕೃತರೂ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆಂದು 
ನಾನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ನಂಬಿದ್ದೇನೆ. ಮಹಾ ಮಹಾ ಯುದ್ಧಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದ ಅಲೆಗ್ಸಾಂಡರ್‌, 
ನೆಪೋಲಿಯನ್‌, ಹಿಟ್ಲರ್‌ ಮೊದಲಾದವರು ಸಾಧಿಸಿದ್ದಾದರೂ ಏನು? ಜಗತ್ತನ್ನು 
ರಕ್ತಪಾತ, ನೋವು ಸಂಕಟಗಳಿಗೆ ಗುರಿ ಮಾಡಿದ್ದೂ ಅಲ್ಲದೆ, ತಮ್ಮ ದಾರುಣ ಅಂತ್ಯವನ್ನೂ 
ಕಂಡುಕೊಂಡರು. ರಕ್ತ ರಕ್ತವನ್ನಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೇನನ್ನೂ ಹೆರುವುದಿಲ್ಲವೆ೦ಬ ಸತ್ಯ ಚರಿತ್ರೆಯ 
ಪುಟ ಪುಟದಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಗೊಂಡಿದೆ. 


ಎಕೃತ ಮನಸ್ಸಿನ ಮಹತ್ವಾಕಾಂಕ್ಟೆಯಿಂದ ನಡೆದಿರುವ ಯದ್ಧಗಳಿಗಿಂತ ಧರ್ಮದ 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನೆಡೆದಿರುವ ಯುದ್ಧಗಳು ಅತ್ಯಂತ ಭೀಕರವೂ ಶೀತಲವೂ ಆಗಿವೆ. ಈ 
ಕ್ರೂಸೇಡ್‌ಗಳು, ಜಿಹಾದ್‌ಗಳು, ಧರ್ಮಯುದ್ದಗಳು ಖಂಡಾಂತರಗಳಲ್ಲಿ ಚಿಕ್ಕಪುಟ್ಟ 
ದೊಂಬಿ ರೂಪದಿಂದ ಹಿಡಿದು ಭಯಾನಕ ದೊಡ್ಡ ಕ್ರೂರ ಯುದ್ಧಗಳವರೆಗೆ ವ್ಯಾಪಿಸಿವೆ. 
ಕರುಣೆ, ಶಾಂತಿ, ಸಹಬಾಳ್ವೆ - ಸೋದರತ್ವದ ಹೆಸರಲ್ಲೆ ಯುದ್ಧ ಮಾಡಿ ಆ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು 
ತೊತ್ತಳ ತುಳಿದಿವೆ. ತನ್ನ ದೇವರು- ಧರ್ಮ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾ, 
ಅನ್ಯಧರ್ಮೀಯರನ್ನೂ, ಗುಡಿ, ಚರ್ಚು, ಮಸೀದಿಗಳನ್ನು ನಾಶಮಾಡುತ್ತಾ ಸಾಗಿವೆ. 
ತನ್ನ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಅನ್ಯಧರ್ಮಿಯರನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುವುದು 
ಪಾಪವಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳುವ ಧರ್ಮಗಳಿವೆ. ಈ ಭ್ರಮಾತ್ಮಕ ಮಾತನ್ನು ನಂಬಿರುವ ಜನ 
ಇಂದಿಗೂ, ವೈಚಾರಿಕ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಯುಗದಲ್ಲೂ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಲ್ಲಿ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ 
ರೂಪದ ಯುದ್ಧ ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದು ದುರಂತದ ಸಂಗತಿ. 


ದ್ಯ ಧರ್ಮಯುದ್ದಗಳಲ್ಲಿ ದೇವತೆಗಳು ಕೂಡ ಪರ-ವಿರೂಧ ಪಕ್ಷವಹಿಸಿ ರಕ್ತಪಾತಕ್ಕೆ 
ಸಹಕಾರಿಗಳಾಗಿ ನಿಂತಿರುವುದನ್ನು ನಮ್ಮ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳು, ಪುರಾಣಗಳು ಹೇಳುತ್ತವೆ. 
ದೇವತೆಗಳು ಈ ರೀತಿ ವರ್ತಿಸಿದರೆ ಅವು ದೇವತೆಗಳೇ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಗಂಭೀರವಾಗಿ 
ಚಿಂತಿಸಬೇಕು. 


ಮನುಷ್ಯ ಮನುಷ್ಯನ ಮೇಲೆ ನಡೆಸುವ ಕ್ರೂರ ಯುದ್ಧ ಮುಗಿದ ಮೇಲೆ ಎನು 
ಉಳಿಯುತ್ತದೆ? ಅದನ್ನೇ ಒಂದು ಜರ್ಮನ್‌ ಸೂಕ್ತಿಯೊಂದು ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತದೆ 
“ಒ೦ದು ಮಹಾಯುದ್ಧವಾದ ಮೇಲೆ ಮೂರು ಸೈನ್ಯಗಳು ಉಳಿಯುತ್ತವೆ. ಹೆಳವರ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೩೧ 


ಸೈನ್ನ, ಶೋಕಪೀಡಿತರ ಸೈನ್ಯ, ಕಳ್ಳರ ಸೈನ್ಯ.' ಯುದ್ಧವಾದ ನಂತರವೂ ನಿರಂತರ 
ಆಂತರಿಕ ಕೊಲೆ ಸುಲಿಗೆ. ರೋಗರುಜಿನ, ಆರಾಜಕತೆ, ಅಪನಂಬಿಕೆಗಳಿಂದ ಸಮುದಾಯ 
ತತ್ತರಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವತೆಯನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವವನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ವಿಷಾದದ ಛಾಯೆ 
ವಿಸ್ತರಿಸುತ್ತದೆ. ಇದನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಂಡ ಕುವೆಂಪು ತಮ್ಮ ನಾಟಕದ ಪಾತ್ರವೊಂದರ 
ಬಾಯಲ್ಲಿ “ಕಡೆಗು೦ ಪೊಲಸಾದುದು ಈ ಭಾರತ ಯುದ್ಧಂ' ಎಂದು ಹೇಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಪ್ರಜೆಗಳು ಎಂದೂ ಯುದ್ಧವನ್ನು ಬಯಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ ಶಾಂತಿ ಬೇಕು; 
ನೆಮ್ಮದಿ ಬೇಕು. ಆದರೆ ಯುದ್ಧಗಳನ್ನು ಬಯಸುವವರು ರಾಜರು ಅರ್ಥಾತ್‌ ಇಂದಿನ 
ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು. ಅವರ ವ್ಯಯಕ್ತಿಕ ದ್ವೇಷ, ಅಸೂಯೆ, ದುರಾಸೆಗಳಿಂದ ಯುದಗಳು 
ಎರಡು ರಾಜ್ಯಗಳ ನಡುವೆ ಅರ್ಥಾತ್‌ ಇಬ್ಬರು ರಾಜರ ತೆವಲುಗಳ ನಡುವೆ ನಡೆಯುವಾಗ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರು ಏಕೆ ಸಾಯಬೇಕು? ಅವರ ಆಸ್ತಿಪಾಸಿ-ಬೆಳೆ ಫಸಲು ಏಕೆ 
ಹಾಳಾಗಬೇಕು? ಈ ಬಗೆಯ ವಿವೇಚನೆ ಪ್ರಾಚೀನ ಯುಗದಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿರುವಂತೆ 
ತೋರುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಎರಡು ರಾಜ್ಯಗಳ ನಡುವೆ ಯುದ್ಧ ನಡೆಯುವಾಗ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಜನರ ಆಸ್ತಿಪಾಸ್ತಿ ಬೆಳೆಗಳನ್ನು ನಾಶಮಾಡಬಾರದೆಂದೂ ಧನಕನಕ ದೇವಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು 
ಲೂಟಿ ಮಾಡಬಾರದೆಂದೂ ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನು ಹತ್ಯೆ ಮಾಡಬಾರದೆಂದೂ ಸ್ತೀಯರ ಅತ್ಯಾಚಾರ 
ನಡೆಸಬಾರದೆಂದೂ ಅಲಿಖಿತ ನೀತಿ' ನಿಯಮಗಳಿದ್ದವು. ಆದರೆ" ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲೆಡೆ 
ಮಧ್ಯ ಯುಗದ ಹೊತ್ತಿಗೆ ನೀತಿ ನಿಯಮಗಳು ಮಾಯವಾಗಿ, ಲೂಟಿ ಅತ್ಯಾಚಾರ 
ಸುಲಿಗೆಗಳು ತಾಂಡವವಾಡಿದವು. 


ಯುದ್ಧ ವಿರೋಧಿ,ಅಹಿ೦ಸಾಮೂರ್ತಿ ಗಾಂಧಿ ನಮಗೆ ಏಕೆ ಮುಖ್ಯರಾಗುತ್ತಾರೆ೦ಬುದನ್ನು 
ಈ ನಿಟ್ಟಿನಿಂದ ಚಿಂತಿಸಬೇಕು. 


೧೧-೧೦-೨೦೦೭ 


೧೩೨ / ಯುದ್ಧ 


10 


೬೫. ಹಂಗು 


ದೌಪದಿಗೆ ತಮ್ಮ ಕಣ್ಮುಂದೆಯೇ ಮಾನಾಪಹರಣವಾಗುತ್ತಿದ್ದರೂ ತೆಪ್ಪಗೆ ಕೂತ 
ಭೀಷ್ಮರ ಮನಸ್ಥಿತಿಗೆ ಕಾರಣವಾದರೂ ಏನು? ಪಾಂಡವರು 'ತನ್ನ ತಮ್ಮಂದಿರೆಂದು 
ತಿಳಿದ ಮೇಲೂ ಕೌರವನ ಪರವಾಗಿ ಹೋರಾಡಿ, ತನ್ನ ದೇಹವನ್ನು ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ 
ಒಪಿಸುತ್ತೇನೆಂದು ತೀಮಾನಿಸುವ ಕರ್ಣನ ತೀರ್ಮಾನದ rp ಕೆಲಸ RR, 
ಮೌಲ್ಕವೆಂಥದು? ಭೀಷ್ಮರು ದುರ್ಯೋಧನನ ಪಿತಾಮಹ, ಆದರೂ ರಾಜನಲ್ಲ, 
ನ ಮಾತನ್ನು ಕೇಳಲೇಬೇಕು; ಆಜ್ಞೆಯನ್ನು ಪರಿಪಾಲಿಸಲೇಬೇಕು. ತಾನು ಸೂತ 
ಕುಲದವನೆಂದು ನಂಬಿದ್ದ ಕರ್ಣನಿಗೆ ಚಾ ಇಡ ಅಧಿಕಾರ ಅ೦ತಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟು ಸಮಾನವಾಗಿ 'ಕಂಡನೆಂಬ ಗೌರವ ಕರ್ಣನಿಗಿತ್ತು. ದ್ರೌಪ ದಿಗಾಗುತ್ತಿರುವ 
ಅವಮಾನ ರಾಜನ ಸ ಸ್ಥಾನಮಾನಕ್ಕಿಂತ ದೊಡ್ಡದೆಂದೂ, ಪ್ರಶ್ನಿ ಸುವಂಥದ್ದೆಂದೂ ಭೀಷರಿಗೆ 
ಅನ್ನಿಸಲಿಲ್ಲ. ಕಾರಣ-ಜೋಳದ ಪಾಳಿ! 


ಈ ಜೋಳದ ಪಾಳಿ ಎಂಬ ಮಾತು ಮಹಾ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪದೆ ಪದೆ ಕೇಳಿಬರುತ್ತದೆ. 
ಅನೇಕ "ಧರ್ಮಾತ್ಮ'ರ ಮೈಮನ ಬಾಯಿಗಳನ್ನು ಅದು ಕಟ್ಟಿ ಹಾಕುತ್ತದೆ; 
ಹೇಡಿಗಳನ್ನಾ! ಗಿಸುತ್ತದೆ. ಯ ದ ಕೆಲಸಗಳು ತಮ್ಮ ಕಣ್ಮುಂದೆಯೇ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರೂ 
ಅವನ್ನು ವರೋದಸದೆ ಮೂಕರಾಗಿ ತಲೆತಗ್ಗಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪದಿಂದ ನರಳುತ್ತಾರೆ. 
ಕಣ್ಣು೦ದೆ ಸತ್ಯ, ಸ್ವಾಬಿಮಾನಗಳು ನರಳುತಿದ್ದರೂ. ಅಸಹಾಯಕರಾಗುತ್ತಾರೆ. 


ಮಹಾಭಾರತದ ಈ ಮೌಲ್ಯ ಇಂದೂ ಭಾರತೀಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಹರಿಯುತ್ತಲೇ 
ಇದೆ. ಅನ್ನದ ಯಣ, ಆತ್‌ ಯಣ, ಊರಿನ ಯಣ, ಎ೦ಬ "ಹೆಸ ರಿನಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಒಂದಲ್ಲ ಉಹ್‌ ರೀತಿ ನಲಗುತ್ತಾನೆ. ಅವನ್ನು ತಾನು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಯಣಮುಕ್ತನಾಗಬೇಕೆಂದೂ ಬಯಸುತ್ತಾನೆ. ಇದು ಹಂಗಿನ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪ. 
ಸಮಾಜ ತನ್ನ ನಯವಾದ ನಡವಳಿಕೆಗಳಿಂದ. ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಂದ, ಮೋಹಕಾಂಶಗಳಿಂದ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಬಂಧಿಸುತ್ತದೆ. ಅಡಿಗರು ಹೇಳುವಂತೆ “ಹೊನ್ನ ಸಂಕೋಲೆಯನ್ನು ಬಳಿಕ 
ಮುಗುಳ ಮಾಲೆ' ಯನ್ನು ತೋಡಿಸಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿಹಾಕುತ್ತದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ. ಬಣದ 
ಅಥವಾ ಹಂಗಿನ ಜಾಲಕ್ಕೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು. ಚತ ಅವನಿಂದ ತನಗೆ ಬೇಕು ಬೇಕಾದ 
ನಿಯಮಬಾಹಿರ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೇನು ಕೂರತೆಯಿಲ್ಲ. 


ಒಂದು ಕಡೆ ಈ ಹಂಗು ಅಥವಾ ಯಣದಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಿಹಾಕಿಸಿಕೊಂಡು ನರಳುತ್ತಿರುವ 


ವೃದ್ಧಿ /್ಯಾಾ ್‌ 0 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೩೩ 


ಬಹುಪಾಲು ಜನರಿದ್ದರೆ, ಮತ್ತೊಂದೆಡೆ ಅದರ ಹಂಗಿಗೆ ಒಳಗಾಗದ ಜನರೂ ಇದ್ದಾರೆ. 
ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಹಂಗನ್ನು ಮೀರಿ ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿದ ವಿದುರ ನಮ್ಮ ಗಮನ ಸೆಳೆಯುತ್ತಾನೆ. 
ಅವನಿಗೆ "ರಾಜ'ನೆಂಬ ಮೌಲ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಸ್ವಾಭಿಮಾನಗಳಂಬ ಮೌಲ್ಯಗಳು 
ಮುಖ್ಯ ವಾಗಿ ತೋರುತ್ತವೆ. 


ಇಂದಿಗೂ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಜೀವನದಲ್ಲಿ "ಹಂಗಿನರಮನೆ'ಯನ್ನು ಮೀರಿ ಬದುಕಿದ 
ಜನರಿದ್ದಾರೆ; ಆತ್ಮಾಭಿಮಾನಕ್ಕಿಂತ ಮಿಗಿಲಾದುದಿಲ್ಲವೆಂದು ನಂಬಿ ಬದುಕಿದವರಿದ್ದಾರೆ. 
ಈ ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಜಾರ ಬ ಜಿ ಬದುಕಿನುದ್ದಕ್ಕೂ ಗುಡಿಸಲಲ್ಲಿ ಬದುಕೆ, 
ಬಡತನದಲ್ಲಿ ಬೆಂದು ಬಾಡಿದ ಹಲವರಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಯೊ ದಿ ತಮ್ಮ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾದ ಶಕ್ತಿ ಸ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ, ಪ್ರತಿಭೆಗಳಿದ್ದರೂ “ಅಹಂಕಾರಿ' ಯೆಂಬ ಪಟ್ಟ-ಪ್ರಶಸ್ತಿ 
ಗಳಿಸಿ ಎಲ್ಲದರಿಂದಲೂ ವಂಚಿತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥವರು ಬದುಕಿನ ಅವಕಾಶವಾದಿ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಏಕಾ೦ಗಿಗಳ೦ತೆ ತೋರುತ್ತಾರೆ; ಸಿನಿಕರೆಂದು ಕರೆಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 


ಆದರೆ ಅವರು ಸಮಾಜದ ಗಟ್ಟಿ ಕಾಳುಗಳು. ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಎಂದೂ ಮೋಸ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದವರು. ಒಂದು ಸಮಾಜದ ಅಂತಃಶಕ್ತಿ, ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿಗೆ ಅವರು ಸ೦ಕೇತ. 
ಹಂಗು ಅಥವಾ ಯಣದಲ್ಲಿ ನರಳಿ, ಕೊನೆಗೆ ಅನೈತಿಕ, ಕಾನೂನು ಬಾಹಿರ ಕೆಲಸಮಾಡುವ 
ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಜನತೆಗೆ ಇವರು ಅಪವಾದ, ಬವಿಷ್ಯದ ಬದುಕಿಗೊಂದು ಆದರ್ಶ. 
ಶಕ್ತಿಶೀಲತೆಯಲ್ಲಿ ಅಧಿಕರು! 


೨೫-೧೦-೨೦೦೭ 


೧೩೪/ ಹಂಗು 


೬೬. ಕರೆ-ನೆರೆ 


ನಮ್ಮ ಗ್ರಾಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ "ಕರ್ಲೆರೆ' ಎಂಬ ಸಮುದಾಯ ಪದ್ಧತಿಯಿದೆ. ಅದನ್ನು 
ಕೆಲವೆಡೆ “ನೆರವಿ” ಎಂದೂ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. “ನೆರವಿ' ಎಂದರೆ ನೆರೆಯುವುದು-ಸೇರುವುದು 
ಎಂಬ ಅರ್ಥ ಬರುತ್ತದೆ. "ಕರ್ನೆರೆ' ಎಂದರೆ ಕರೆಸಿಕೊಂಡವರು ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ 
ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ದಿನದಲ್ಲಿ ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ನೆರೆಯುವುದು 
ಎಂದರ್ಥ. ಸಮುದಾಯ ಸಂಸ್ಥತಿಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುವ ಜನರು ಮದುವೆ, ಮುಂಜಿ, 
ತಿಥಿ, ಗ್ರಹಪ್ರವೇಶ, ಸಾವು ಮುಂತಾದ ಶುಭ-ಅಶುಭ ಕಾರ್ಯಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮ 
ಬ೦ಧುಮಿತ್ರರನ್ನ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭಗಳನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರೀತಿ ಗೌರವಗಳಿಂದ 
ಮಾನ್ಯ ಮಾಡುವ ಬಂಧು ಮಿತ್ರರು ಆಗಮಿಸಿ “ಕರೆದವರ ಸಂತೋಷವನ್ನು 
ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ; ಸಾವು ನೋವುಗಳ ದುಃಖವನ್ನು ಕಡಿಮೆ ಮಾಡಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಕರೆದವರ ನೋವು ನಲಿವುಗಳಲ್ಲಿ ತಾವೂ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿದ್ದೇವೆಂದು ತಮ್ಮ ಆಗಮನದ 
ಮೂಲಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸಿ ಹದವಾದ ಮಧುರ ಬಾ೦ಧವ್ಯದ ಹಿತವನ್ನುಂಟು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 


ಆದರೆ ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಆಚರಣೆ ಸಾಂಘಿಕ ರೂಪವನ್ನು ಪಡೆದಾಗ ಮೂಲದ 
ಬೆಚ್ಚನೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು, ಕೇವಲ ಸಂಪ್ರದಾಯವಾಗುತ್ತದೆ;. ಆಚರಣೆಯಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮೂಲದ ತ ಸತ್ವವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಬರಡು ಆಚರಣೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಅದು 
ಬರಡಾದಾಗ “ಕರೆ' ಕಾಟಾಚಾರವಾಗುತ್ತದೆ; “ನೆರೆ'ಕಾಟಾಚಾರದ ಜೊತೆಗೆ ಮುಲಾಜಿನ, 
ಅರೆಮನಸ್ಸಿನ ಕ್ರಿಯೆಯಾಗುತ್ತದೆ. 


ಒಂದು ಕಾಲವಿತ್ತು ಬಂಧು-ಮಿತ್ರರು ಒಬ್ಬರಿಗೊಬ್ಬರು ಸಂಧಿಸಿ ಸಂವಾದ ನಡೆಸುವ, 
ಸುಖ-ದುಃಖ ದುಮ್ಮಾನಗಳನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಂದರ್ಭಗಳು ಪದೆ ಪದೆ 
ಸಂಭವಿಸುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಹಬ್ಬ ಹರಿದಿನಗಳನ್ನು ಅವರವರ. ಮನೆಗಳಲ್ಲೇ ಆಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದುದರಿ೦ದ 
ಬಂಧು- ಮಿತ್ರರ "ಮನೆಗಳಿಗೆ ನು ಅಸಾಧ್ಯವಾಗಿತ್ತು. (ದೀವಳಿಗೆಗೆ "ಅಳಿಯ 
ಅತ್ತೆ ಮನೆಗೆ ಮೊದಲನೇ ವರ್ಷದಲ್ಲಿ ಹೋಗುವುದನ್ನು ಅಪವಾದವೆಂದು 
ಪರಿಗಣಿಸಬೇಕು.) ಬಂಧು-ಮಿತ್ರರು ಪರಸರ ಸಂಧಿಸಲೇಬೇಕೆಂದರೆ ಮೈಲುಗಟ್ಟಳೆ 
ನಡೆದೋ ಎತ್ತಿನ ಗಾಡಿಗಳಲ್ಲೋ ಹೋಗಬೇಕಾದ ಪ್ರಸಂಗಗಳು ಬರುತ್ತಿದ್ದವು. ಇಂಥವು 
ಅನಿವಾರ್ಯ ಜರೂರು ಪ್ರಸಂಗಗಳು. ಆದ್ದರಿಂದ ಬ೦ಧು-ಮಿತ್ರರು ಒಂದೆಡೆ 
ಸೇರುವಂತಾಗಲು ಮನೆಯಲ್ಲಿ ನ್‌ ಕಾರ್ಯಗಳು ಏರ್ಪಡಬೇಕು. ಅಂಥ ಸಂದರ್ಭ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾದಾಗ ನೆಂಟರಿಷ್ಟರನ್ನು ಸ್ವತಃ ಅವರ ಮನೆಗಳಿಗೆ ಹೋಗಿ ಖುದ್ದಾಗಿ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೩೫ 


ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. (ಸಾವು ನೋವಾದಾಗ ಸುದ್ದಿ ಮುಟ್ಟಿಸುತ್ತಿದ್ದರು.) ಆ ಕರೆಯಲ್ಲಿ 
ಅಂತರಂಗದ ಪ್ರೀತಿ ಕಾತರತೆಗಳು ತುಂಬಿರುತ್ತಿದ್ದವು. ಕರೆಸಿಕೊಂಡವರು ಕರೆದವರ 
ಮನೆಗೆ ಹೋಗಿ ನೆರೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಸುತ್ತಮುತ್ತಲಿನ ಹಲವು ಹಳ್ಳಿಯ ಜನರು ಆ 
ನೆಪದಲ್ಲಿ ಒಂದೆಡೆ ಸೇರಿ ಸಮುದಾಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಆದರೆ ಈಗ ಕಾಲ ಬದಲಾಗಿದೆ. ನಾಗರಿಕ ಬದುಕು ನೆಂಟರಿಷ್ಟರನ್ನು ತುಂಬಾ 
ಹತ್ತಿರ ತಂದಿದೆ. ಸುಂದರವಾದ ರಸ್ತೆಗಳು ಮತ್ತು ಅದರ ಮೇಲೆ ಓಡಾಡುವ ತರಾವರಿ 
ವಾಹನಗಳು ಅವರನ್ನು ತುಂಬಾ ಹತ್ತಿರ ಹತ್ತಿರ ತಂದಿವೆ. ಪರಸ್ಪರ ಭೇಟಿ, ಮಾತುಕತೆ 
ಅಧಿಕವಾಗಿದೆ. ದೂರವಾಣಿ ಮಾದ್ಯಮವಂತು ಅವರನ್ನು ಕ್ಷಣ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಧ್ವನಿ ರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಮೂರ್ತಗೊಳಸುತ್ತಿದೆ. ಈ ಕಾರಣದಿಂದ "ನೆರೆ'ಯಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿನ ಆರ್ದ್ರತೆ 
ಉಳಿದುಕೊಂಡಿಲ್ಲ. 


ನಮ್ಮ ಜನರ ಮನೋಧರ್ಮವೂ ಬದಲಾಗಬೇಕು. ಗಂಡ-ಹೆಂಡತಿ ಸಮೇತವಾಗಿ 
ಮನೆಗೆ ಬಂದು ಕರೆಯಬೇಕೆ೦ಬ ಬಿಗುಮಾನವನ್ನು ನಾವು ತೊರೆಯಬೇಕು. ಒಂದು 
ಪ್ರೀತಿ ತುಂಬಿದ ಪತ್ರ, ಒಲವು ಸೂಸುವ ಜ್‌ ದೂರವಾಣಿ ಕರೆಗೆ ಸ್ಪ೦ದಿಸುವ 

ಚಿತ್ತಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ನಾವು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
೦೮-೧೧-೨೦೦೭ 


೧೩೬ / ಕರೆ-ನೆರ 


೬೭. ಛೇ, ಹೆಣ್ಣು ಮಗುವೆ!? 
ಇದು ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಮನಸು, ಚಿಂತಿಸುವ ಪರಿ! 


ಒಂದು ಕಡೆ ಸ್ತಿಯನ್ನು ಆದಿಶಕ್ತಿಯೆಂದೂ ಸಮಸ್ತ ಸ್ತ ಸೃಷ್ಟಿಧಾತೆಯೆಂದೂ ಕರೆಯುತ್ತಾ, 
ಮತ್ತೊಂದೆಡೆ ಅಪಳನ್ನು ಎರಡನೆಯ ದರ್ಜೆ ಮನುಷ್ಯಳೆಂಬಂತೆ ಪರಿಗಣಿಸುತ್ತಾ 
ನಡೆಸಿಕೊಂಡು ನಾ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದ ಇಬ್ಬಂದಿತನ ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ಧಕ್ಕೂ ಹರಿದು 
ಬಂದಿದೆ. ಗಂಡು ಸಂತಾನ ಸಂತತಿಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸುತ್ತದೆಯೆಂದೂ: ಸ್ಪರ್ಗಪ್ರಾಪ್ತಿ 
ಮಾಡಿಸುತ್ತದೆಯೆಂದೂ ನಂಬಿಕೊಂಡು ಬಂದಿರುವ ಹುಸಿ ಮೌಲ್ಯದ ಪಳೆಯುಳಿಕೆ 
ಸಂಸ್ಕ ತಿಯಂತೆ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. ಹೆಣ್ಣಿಂದಲೇ ಸಂತಾನ 
ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತದೆ; ಪೋಷಣೆಗೊಂಡು ರಕ್ಷಿಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಸತ್ಯ ಏಕೆ 
ಅರ್ಥವಾಗಲಿಲ್ಲವೆಂಬ ಪ್ರ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಪುರುಷ ಪ್ರಧಾನ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಉತ್ತರ ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಇಂದಿನ ಬಹುಪಾಲು ವಿಭಕ್ತ ಕುಟುಂಬಗಳಲ್ಲಿ, ಮುಖಿನಲ್ಲಿ ತಂದೆ ತಾಯಿಗಳನ್ನು 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವಳು ಹೆಣ್ಣುಮಗಳೇ ಎಂಬ ಸತ್ಯ ಪುರುಷ ಪ್ರಧಾನ ಬು 
ನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ಅಲ್ಲಾಡಿಸುತ್ತಿದೆ. ಸ್ತ್ರ ಕಿರ್‌ ಲಾಲನೆ ಪಾಲನೆಯ ಪ್ರವೃತ್ತಿ 
ಗಂಡುವಕ್ಕಳಿಗಲ್ಲಿ ಬರಬೇಕು? ಮಗನ ಮನೆಯಲ್ಲಿರುವ ಮುದಿ ತಂದೆ- ತಾಯಿಯರನ್ನು 
ಕೂಡ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಸೊಸೆ ತಾನೆ? ಅವಳೂ ಹೆಣ್ಣು ತಾನೆ? ಇಲ್ಲಿ 'ಗಂಡುಮಗ" 
ಯಜಮಾನಿಕೆ ನಡೆಸುವ ಶಕ್ತಿಕೇಂದ್ರ ತಾನೆ? 


ನಮ್ಮ ಗ್ರಾಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಸಂಸಾರಗಳು ಬದುಕಿರುವುದೇ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳಿಂದ. 
ಆಕೆ ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹೊಲಗದ್ದೆಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಮನೆಯಲ್ಲಿ ದುಡಿದು ಸಂಸಾರವನ್ನು 
ಸಾಕುತ್ತಾಳ. ಅವಳು ನಿಜವಾದ. ದುಡಿಯುವ ಹೆಣ್ಣು ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಹೊರ ನೋಟಕ್ಕೆ 
ಕಾಣದಿದ್ದರೂ ಅ೦ತರ೦ಗದಲ್ಲಿ ಅವಳೇ ಯಜಮಾನಿಯಾಗಿರುತ್ತಾಳೆ. ಅವಳ ಹ 
ಗಂಡು ಪ ಪಾಪಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ನರಳುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. (ಆ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇದ್ದರೆ) 


ಆದರೂ, ಇಂದಿನ ಆಧುನಿಕ ಸಮಾಜದಲ್ಲೂ ಹೆಣ್ಣುಮಗುವಿನ ಬಗ್ಗೆ ತಿರಸ್ಕಾರದ 
ಭಾವವಿದೆ. ಸ್ತ್ರೀ ಸಬಲೀಕರಣದ ಈ ಯುಗದಲ್ಲೂ ಅವಳನ್ನು “ಸಮಾನ ಲಿಂಗಿ" 
ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸಲು ಸಮಾಜ ಮೀನಮೇಷ ಎಣಿಸುತ್ತಿದೆ. ಭೂಣ ಪರೀಕ್ಷೆ ಮಾಡಿ, 
ಅದು ಹೆಣ್ಣೆಂದು ತಿಳಿದ ಕೂಡಲೇ ಹತ್ಯೆಗೈ ಯುವ ಘೋರ “ಕೃತ್ಯ ನಿರಂತರ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. 
ಈಗಾಗಲೇ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸ್ತ್ರೀ ಪುರುಷ ಕಲಕಿ ಪ್ರಮಾಣ. ದಿಗಿಲು ಹುಟ್ಟಿಸುವಂತಿದೆ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ ೧/೩೭ 


೧೦೦೦:೯೫೦ ಸರಾಸರಿ ಇದೆ ಎಂದು ಅಂಕಿ ಅಂಶಗಳು ಹೇಳಿದರೂ ಉತ್ತರ 
ಇಂಡಿಯಾದ ಕೆಲವು ರಾಜ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ೧೦೦೦:೮೪೦ ಇದೆಯೆಂಬ ಸತ್ಯ ಕಣ್ಣಿಗೆ ರಾಚುತ್ತದೆ. 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಪುರುಷನಿಗೆ "ಓಬ್ಬಳು ಸ್ತ್ರೀ ಅಥವಾ ಸ್ತೀಗೊಬ್ಬಳು ಜಾ ಬೇಡವೆ 
ಸಮಾನ ಅಂಗಗಳಿಗೆ ಸಮಾನ ಸ್ಥಾನಮಾನ ಅವಕೌಶಗಳು ಸಿಗಬೇಕಾದರೆ ಅವರ 
ಸಂಖ್ಯಾಪ್ರಮಾಣ ಸಮಾನವಾಗಿರಬೇಕಾದುದು ಧರ್ಮ! 


ಸ್ತ್ರೀ ತಿರಸ್ಕಾರ ಮನೋನೆಲೆಗೆ ಮುಖ್ಯವಾದ ಕಾರಣ. ಅದರ ಸುತ್ತ 
ಹೆಣೆಯುಕೊಂಡಿರುವ ಆರ್ಥಿಕ ವಿಚಾರಗಳು ಮುಖ್ಯ ಎಂದು ತೋರುತ್ತದೆ. 
ಸಮಾಜ ಇಂದು ತನ್ನ ಸುತ್ತ ತಾನೇ ಸುತ್ತಿಕೊಂಡಿರುವ ಸ ಜಾರ ಪದ್ಧತಿಗಳಿಂದಾಗಿ 
ತನಗರಿವಿಲ್ಲದಂತೆ ಸಿಯನ್ನು ಗುರಿಮಾಡಿಕೊಂಡು ಇರ್ಬಾಯ್‌ ಖಡ್ಗದಂತೆ ಕೊಯ್ಯುತ್ತಿದೆ. 
ಅವಳ ಓದು ವ್ಯರ್ಥ; ಇನ್ನೊಂದು ಮನೆಗೆ ಪೂರಕ. ಅವಳ ಮದುವೆ ಮಾಡುವುದು 
ಖರ್ಚಿನ ಬಾಬ್ತು; ಅದು ವ್ಯಯ, ಆಯವಲ್ಲ. ಅನೇಕ ಮಧ್ಯಮ ವರ್ಗದ ಕುಟುಂಬಗಳಲ್ಲಿ 
“ಗಂಡು ಮನೆಗೆ ಲಕ್ಷ್ಮಿಯನ್ನು ತರುತ್ತಾನೆ; ಹೆಣ್ಣು ಮನೆಯಿಂದ ಲಕ್ಷ್ಮಿಯನ್ನು 
ತೊಲಗಿಸುತ್ತಾಳ' ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆಯಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಹೆಣ್ಣು ಹುಟ್ಟಿದಾಗ ಅತ್ಯಂತ 
ಸಹಜವೆಂಬಂತೆ “ಛೇ, ಹೆಣ್ಣು ಮಗುವೇ?” ಎಂದು ಉದ್ದಾರ ತೆಗೆಯುತ್ತಾರೆ. 


“ಹೆಣ್ಣು ಹೆಣ್ಣೆಂದು ಬೀಳುಗಳೆವ' ನಮ್ಮ ಸಮುದಾಯದ ಮನಸ್ಥಿತಿ ಬದಲಾದರೆ, 
ಸಮಾಜದ ಅಂಗಳದ ತುಂಬ ನಗುವ ಹೂವುಗಳು ಅರಳುತ್ತವೆ. 


೨೨-೧೧-೨೦೦೭ 


೧೩೮ / ಛೇ, ಹೆಣ್ಣು ಮಗುವೆ!) 


೬೮. ಸಾವು 


ಕವಿ ರನ್ನನು ತನ್ನ "ಅಜಿತ ಪುರಾಣ'ದಲ್ಲಿ "ಮಾನವ ಜಂತುಗಳಂದು ಪುಟ್ಟಿದರೋ 
ಅಂದೇ ಸತ್ತರ್‌' ಎಂದು ಹೇಳಿ ಬದುಕಿನ ಅತ್ಯಂತ ವಾಸ್ತವ ಸತ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಬೆಳಕು 
 ಚೆಲ್ಲತಾನೆ. ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳ ಸಾವಿನ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಕೇಳಿದ ಸಗರ ಚಕ್ರವರ್ತಿಯು 
"ಇದರಲ್ಲೇನು ಆಶ್ಚರ್ಯವಿದೆ?' ಎಂದು ಮರು ಪ್ರಶ್ನೆ ಹಾಕುವುದು ಕೇವಲ ಸುದ್ದಿ 
ತ೦ದವರಿಗಲ್ಲ, ಸಮಸ್ತ ಓದುಗರಿಗೆ! ಅಂದರೆ ಮಾನವನ ಅತ್ಯಂತ ದೊಡ್ಡ ಭ್ರಮೆಯನ್ನು 
ಅವನು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ; ಆ ಮೂಲಕ ಚಿರ ಸತ್ಯವೊ೦ದರತ್ತ ಬೆಟ್ಟು ಮಾಡಿ ಗಮನ 
ಸೆಳೆಯುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 


`ನಮಗೆ ಸುಖದ ಬಗ್ಗೆ ಕನಸುಗಳಿರಬಹುದು, ಕಲ್ಪನೆಗಳಿರಬಹುದು. ಅವುಗಳ 
ಸಾಕಾರಕ್ಕಾಗಿ ನಿರಂತರ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ಹೋರಾಟವನ್ನು, ದುಡಿಮೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಸಾಧನೆ-ಸಿದ್ದಿಗಳು ತಮಗೆ ತಾವು ನಮ್ಮ ಕಾಲ ಬುಡಕ್ಕೆ ಬಂದು ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳು 
ಬಂದರೂ ಬರಬಹುದು, ಕೈತಪ್ಪಿ ಗಂಡರು ಆದರೆ ಈ ಬಗೆಯ ಅದೃಷ್ಟ 
ಪರೀಕ್ಷೆ ಸಾವಿನ ವಚಾರದಲ್ಲಿರುವುದಿಲ್ಲ ಬುದ್ಧಿ ತಿಳಿದ ಮಗುವಿನಿಂದ ಹಿಡಿದು ಮುಪ್ಪಿನ 
ಮುದುಕನವರೆಗೂ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಗೊತ್ತಿರುವ ಏಕೈಕ ಸತ್ಯ ವೆಂದರೆ “ತಾವು ಸಾಯುತ್ತೇವೆ 
ಎಂಬ ನಿತ್ಯ ಸಂಗತಿ. ಆದರೆ ಅದು ಸದಾ ಕ ತರೆಯ ಮೇಲೆ ಸುಳಿದಾಡುತ್ತಿದ್ದರೂ 
-ಸುಳಿದಾಡುತಿದೆಯೆಂದು ಗೊತ್ತಿದ್ದರೂ ಅದನ್ನು ಉಡಾಫೆಯಿಂದ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ ಪಕ್ಕಕ್ಕಿಟ್ಟು 
ಬದುಕುವುದಿದೆಯಲ್ಲ, ಅದೇ ನಿಜವಾದ ee 


ಸಾವಿಗೆ ಹೆದರುವವನು ನಿತ್ಯ ಸಾಯುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ಪ್ರಶಿಕ್ಷಣ ಅದರ ನಿರೀಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿ 
ಮಾನವ ಜೀವಿತದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಮರೆಯುತ್ತಾನೆ. ಸಾವು “ಎಂದಾದರೊಂದು ದಿನ 
ಬರುವಂತಹದೆ. ಆದರೆ ಅದು ಸ ಮುನ್ನ ಈ ಬದುಕನ್ನು ಸಾರ್ಥಕವಾಗಿ 
ಬದುಕಿ, ಮಾನವತೆಗೆ ಪೂರಕವಾಗಿ ಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು. ದುಡಿದು, ತನ್ನ! ತನವನ್ನು ಮೂಡಿಸಿ 
ಹೋಗಬೇಕು ಎಂದು ತಿಳಿದು ಜೀವನ ಸಾಗಿಸಬೇಕು. ಇಂಥ ಮೇಹರಯರಿಂದಲೇ 
ಮಾನವ ಸ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ನಾಗರಿಕತೆಗಳು ಬೆಳೆದುಬಂದಿವೆ. ಸಾವಿಗೆ ಹೆದರಿ ನಡುಗುವವನು 
ಏನನ್ನೂ ಕೊಡಲಾರ, ಕಟ್ಟಲಾರ. 


ಸಾವು ನಿಜವಾದ ಸಮತಾವಾದಿ. ಅದು ಬಡವ-ಬಲ್ಲಿದ ಎಂಬ ಭೇದವೆಣಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಎಲ್ಲರನ್ನು ಸಮಾನವಾಗಿ ಕಂಡು ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತದೆ. ಶ್ರೀಮಂತ ತನ್ನ ಹಣದಿಂದ, ಅಧಿಕಾರಿ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೩೯ 


ತನ್ನ ಅಧಿಕಾರದಿಂದ ಅದನ್ನು ದೂರ ತಳ್ಳಲು ಆಗುವುದಿಲ್ಲ; ಅಥವಾ ಅದನ್ನು 
ಭ್ರಷ್ಟಗೊಳಿಸಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. “ಜವರಾಯ ಬಂದರೆ ಬರಿ ಕೈಲಿ ಬರಲೊಲ್ಲ...'. ಅವನ 
ನೆ: ಕುಡುಗೋಲಿಗೆ “ಕೆಟ್ಟ ಮರ ಒಳ್ಳೆಯ ಮರ' ಎಂಬ $ರತಮಭಾವವಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
A ಕಾಲ ಮುಗಿದವರ ಬಳಿಗೆ ತಾನೇ ಹೋಗಿ ಅಪ್ಪಿ ಮುದ್ದಿಡುತ್ತದೆ (ಕೆಲವು 
ಆತುರಗಾರ ಯುವಕರು ತಾವೇ ಅದನ್ನು ಅಪ್ಪಿ ಮುದ್ದಾಡುತ್ತಾರೆ.)' 


ಸಾವು ಕೆಲವರಿಗೆ ಶಿಕ್ಷೆಯ ರೂಪದಲ್ಲೂ ಬರಬಹುದು. ಇದು ಒಂದು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ಥ ನಿರ್ಮಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಕಾನೂನು ತಂದುಕೊಟ್ಟ ಫಲ. ಆದರೆ ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರಿಗೆ 
ಅದು ಅನುಗಹ, ಬಹುಮಾನ. ಅದು ಬಂದು ಕರದೊಯ್ಯುತ್ತಿದೆಯೆಂದು 
ಸಂತೋಷಪಡಬೇಕು. ವಾಸಿಯಾಗದ ಖಾಯಿಲೆಯಿಂದ ನರಳುತ್ತಿರುವವರಿಗೆ, ದೀರ್ಫ 
ಕಾಲದ ಕೋಮದಲ್ಲಿರುವವರಿಗೆ, ಭಯಾನಕ ತಾಳಲಾರದ ನೋವಿನಿಂದ 
ಸಂಕಟಪಡುತ್ತಿರುವವರಿಗೆ ಸಾವು ಒಂದು ಸುಂದರ ಅಂತ್ಯ. ಅವರ ಎಲ್ಲಾ ಸಂಕಟಗಳಿಂದ 
ಅವರನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸುವ ಏಕೈಕ ಆಪ್ತಸ್ನೇಹಿತ. ಖಾಯಿಲೆಯಿಂದ ನರಳುತ್ತಿರುವವರು 
ಬದುಕಲು ಔಷಧ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಅದರ ಪರಿಣಾಮ ಅಡ್ಡ ಪರಿಣಾಮಗಳಿಂದ 
ಮತ್ತಷ್ಟು ದುರ್ಬಲರಾಗುತ್ತಾರೆ; ಮತ್ತಷ್ಟು ನರಳುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ಮಾತ್ರ ನರಳುವುದಿಲ್ಲ; 
ಸಾಲಗಾರರನ್ನಾಗಿಸುತ್ತಾರೆ- ವಿಷಾದ ಮತ್ತು ನೋವಿನ ವಾತಾವರಣ ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲಾ ಕೋಗರುಜಿನಗಳಿಗೆ ಸಿದ್ದ್‌ಷಧವೆಂದರೆ “ಸಾವೇ” ಎ೦ಬ ಸತ ವನ್ನು 
ಮರತಿರುತ್ತೇವೆ. 


ಸಾವಿಗೆ ಹೆದರಬಾರದು. ಅದನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಬೇಕು. ನಮ್ಮ ಬೆನ್ನ ಹಿ೦ದಿನ ನೆರಳಿನಂತೆ 
ಇರುವ ಅದು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ನಾವು ಎಚ್ಚರದಿಂದ ನಡೆಯಲು ಕಲಿಸುತ್ತದೆ. ಸಾವಿಗೆ 
ಹೆದರುವವನು ಪ್ರತಿಕ್ಷಣ ಸಾಯುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಅದು ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಎಂದಾದರೊಮ್ಮೆ 
ಬರುವ ಸತ್ಯವೆಂದು ನಂಬಿದವನು, ತನ್ನ ಬದುಕಿನ ನಡೆಯಿ೦ದ ಎಲ್ಲರ ಹೃದಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಸದಾ ಬದುಕಿರುತ್ತಾನೆ. 


೦೬-೧೨-೨೦೦೭ 


೧೪೦ / ಸಾವು 


೬೯. ಗುಲಾಬಿಯೇ ನೀನೆಷ್ಟು ಸುಂದರ! 


ಬಹುಶಃ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲೆಡೆ ಕಂಡು ಬರುವ ಹೂವು ಗುಲಾಬಿಯೇ ಎಂದು 
ತೋರುತ್ತದೆ. ಅದು ಮೂಲತಃ ಎಲ್ಲೇ ಹುಟ್ಟರಲಿ, ತನ್ನ ಸಹಜ ಸುಂದರ ಆಕರ್ಷಣೆಯಿಂದ 
ಗೋಳದ ಎಲ್ಲ ಭಾಗದಲ್ಲೂ ತನ್ನ ನಸು i ಸುವಾಸನೆಯನ್ನು ಹರಡಿದೆ. 
ಅದನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವ ಜನರು ತಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಅದರ ಹೆಸರನ್ನಿಟ್ಟು, "ರೋಸಿ' ಯೆಂದೋ 
'ರೋಸಲೀನ್‌' ಎಂದೋ AE ಕರೆದು ST ಪಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ; ಇಂದಿಗೂ 
ಪಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಗುಲಾಬಿಯ ನಿಜವಾದ ಮೂಲ ಬಣ್ಣದ ರೂಪದ ಗಡಿರೇಖೆಗಳನ್ನು 
ಮೀರಿ ಇಂದು ಹತ್ತು ಹಲವು ಬಣ್ಣಗಳಲ್ಲಿ ಅದು ವಿಜೃಂಭಿಸುತ್ತಿದೆ. ತರಾವರಿ ವಿಧಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಸಿಗೊ೦ಡು, ಮಿಶ್ರ ಬಣ್ಣದಲ್ಲಿ ತೋಟ ತುಡಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ನಗೆ ಬೀರುತ್ತಿದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, 
ಇಂದು ಗುಲಾಬಿ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಮುದವನ್ನು, ಮುಡಿಗೆ ಸೊಬಗನ್ನು, ಕೋಟ್‌ಗೆ ಭೂಷಣವನ್ನು 
ತಂದುಕೊಡುವ ತನ್ನ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯನ್ನು ದಾಟಿ ಸ ಅನ್ನ 'ವನ್ನು ತರುವ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯ 
ಸರಕಾಗಿ ಕುಳಿತುಬಿಟ್ಟಿದೆ! 


ಪ್ರಾಚೀನ ಯುರೋಪಿನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ "ಗುಲಾಬಿ' ಸ್ತ್ರೀತ್ವದ ಸಂಕೇತ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಯುರೋಪಿಯನ್ನರಿಗೆ ಗುಲಾಬಿ ತುಂಬ ಪ್ರಿಯ; ಮದರ್‌ ರೋಸ್‌ ಸ್‌ ಎಂದು 
ಅಂತರಾಳದಿಂದ ಕರೆದರು. ಮೂಲ ಗುಲಾಬಿಗೆ ಐದೇ ದಳಗಳು! ಅದರ ಒಂದೊಂದು 
ದಳವೂ ಸ್ತಿಯ ಒಂದೊಂದು ವಯೋಮಾನಕ್ಕೆ, ಒಂದೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ-ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ 
ಸಂಕೇತ. ಸಿಯ ಹುಟ್ಟು, ಕೌಮಾರ್ಯ, ಯೌವ್ವನ-ಫಲವತ್ತತೆ, ಮುಟ್ಟು ನಿಲ್ಲುವಿಕೆ 
ಮತ್ತು ಸಾವ್ರ- ಇವು ಯಾ ದಳದ ರೂಪಕಗಳು. ಗುಲಾಬಿಗೆ ಪ ಹಂತಗಳನ್ನು 
ನಿರ್ವ ಹಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯಿದೆ. ಈ ಹಂತಗಳಲ್ಲಿ ಹಾದು ಬಂದಾಗ ಸ್ವೀತ್ಸಕ್ಕೆ ಡಿ 
ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. "ಅವಳು “ತಾಯಿ 'ಯಾಗುತ್ತಾಳೆ. ಈ ಭಾಗ್ಯ Er ಅರಳಿ 
ಬೆಳಗುವ _ಫುರುಪನಿಗೆ ದಕ್ಕುವುದಿಲ್ಲ. ಪುರುಷನಿಗೂ ಈ ಹಂತಗಳದ್ದರೂ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಸಹಜ ಸೊಬಗಿಲ್ಲ- ಫಲವತ್ತತೆಯಿಲ್ಲ. ಅವನು ತನ್ನೊ ಳಗಿನಿಂದ ಪ್ರ ರೂಪವೊಂದನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿಲ್ಲ. ಅವನಿಗೆ ಅದಕ್ಕೆ 101 ಆಸ ಕೆ ಬೇಕು. ಜೊತೆಗೆ 
ವ ಹೆರುವ- ಹೋಷಿಸುವ "ಕಸ ಸುಬುದಾರಿಕೆ ಅವನಿಗಿಲ್ಲ ಹೀಗಾಗಿ ಹೆಣ್ಣು ಪೂಜೆಗೆ 
ಅರ್ಹಳು; ಒಂದು ಸಮೂಹದ ಯಜಮಾನಿಯಾಗಲು "ಸಹಜಸಿದ್ಧಳು. ಸಮೂಹದ 
ಸಂತತಿಗೆಲ್ಲ ಅವಳು ತಾಯಿಯಾದ್ದರಿ೦ದ ಅವಳು ಆಳ್ವಿಕೆ ನಡೆಸಲು ಅಧಿಕಾರ ಬಾಧ್ಯಳು. 


ಈ ಅಂಶವು ಕ್ರಿಸ್ತಪೂರ್ವ ಯುರೋಪಿಯನ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸಾ ಸಾಮಾಜಿಕ- ಕಾಟುಂಬಿಕ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧ ೪೦" 


ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಹಕಾರಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 


ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಗುಲಾಬಿ ಪ್ರಿಯವಾದ ಹೂವಾದರೂ ಅದು ನಮ್ಮ ನೆಲದ 
ಹೂವಲ್ಲವೆಂದು ಗೊತ್ತು ಇತ್ತೀಚಿನ ದಿನದವರೆಗೂ ಅದು ಶ್ರಿಮಂತಿಕೆಗೆ, ಅಧಿಕಾರಶಾಹಿಗೆ 
ಸಂಕೇತವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಅಕ್ಬರನ ಕೈಯಲ್ಲೋ ನೆಹರೂ ಅವರ ಕೋಟ್‌ನಲ್ಲೋ ಅದು 
ಪಡೆದಿದ್ದ ಸ್ಥಾನ ಇದನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸುತ್ತದೆ. ಭಾರತೀಯ ಜನ ಸಾಮಾನ್ಯರ ಹೂವು 
ಇಂದಿಗೂ ಗುಲಾಬಿಯಲ್ಲ! ಅವರಿಗೆ ಮಲ್ಲಿಗೆ, ಸಂಪಿಗೆ, ಚೆಂಡು ಹೂ, ಸೇವಂತಿಗೆ 
ಮುಂತಾದ ಸ್ಥಳೀಯ ಹೂವುಗಳೇ ಪ್ರಿಯ. ಅವರು ಅವುಗಳ ಜೊತೆಯಲ್ಲೇ ಬೆಳೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಕುವೆಂಪು ಅವರಂತೂ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಹೆಜ್ಜೆ ಮುಂದೆ ಹೋಗಿ ಬೇಲಿ ಮೇಗಳ 
ಹೆಸರಿಲ್ಲದ ಹೂವುಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಹೊರಡುತ್ತಾರೆ. ಇದು ಕೆಳವರ್ಗದ ಗುರುತಿಸುವಿಕೆ 
ಎ೦ದೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆ? 


೨೦-೧೨-೨೦೦೭ 


೧೪೨ / ಗುಲಾಬಿಯೇ ನೀನೆಷ್ಟು ಸುಂದರ! 


`೭೦. ಚಳಿಗಾಲ 


ನಮ್ಮ ಬಯಲ ಸೀಮೆಯಲ್ಲಿ ಚಳಿಗಾಲವೆಂದರೆ ಸುಗ್ಗಿಯ ಕಾಲ. ಕಾರ್ತಿಕ ಮಾಸವನ್ನು 
ಕಳದು ಷಷ್ಠಿಯನ್ನು ಮುಟ್ಟುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ, ಸಂಕ್ರಾತಿಯ ಸಂಭ್ರಮವನ್ನು ಆಚರಿಸುವ 
ತವಕದಲ್ಲಿ ಜನರು ಚಳಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅವರೆ, ತೊಗರಿ, ಕಡಲೆಕಾಯಿಗಳನ್ನು 
ಮೆಲ್ಲುವ ಸವಿ ಒಂದಾದರೆ ರಾಗಿ, ಜೋಳ, ಭತ್ತಗಳ ವರ್ಷದ ಅನ್ನವನ್ನು ಬೆಳೆದು 
ಕಣಜ ತುಂಬಿಕೊಳ್ಳುವ ಸುಖ ಮತ್ತೊಂದು. ಜನರಿಗೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲಾ ದನಕರು 
ಪಶುಪಕ್ಷಿಗಳಿಗೂ ಕೂಡ ಸುಗ್ಗಿಕಾಲ ಸಮೃದ್ದಿಯ ಸಮಯ. ದನಕರುಗಳಿಗೆ ಎಲ್ಲಿ 
ನೋಡಿದರೂ ಬೆಳೆದ ಹುಲ್ಲು; ಪಕ್ಷಿಗಳಿಗೆ ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿದರೂ ಬಲಿತು ಬಿರಿದ 
ಕಾಳುಗಳು! ತಿ೦ದು ತಿ೦ದು ಕೊಬ್ಬ ಕುಣಿದು ಮೆರೆದು ಮೊರೆವ ಕಾಲ, ಈ ಚಳಿಗಾಲ. 


ನಮ್ಮವರು ಚಳಿಗಾಲವನ್ನು ಗರತಿಗೆ ಹೋಲಿಸುತ್ತಾರೆ. (ಗಾದೆ: ಚಳಿಗಾಲ ಗರತಿ; 
ಬೇಸಿಗೆ ಹಾದರಗಿತ್ತಿ!) ಚಳಿಗೆ ಬೆಚ್ಚನೆಯ ಆಸೆ; ಬೇಸಿಗೆಗೆ ತಂಪನೆಯ ಬಯಕೆ. ಚಳಿ 
ಮೈ ತುಂಬಾ ಬಟ್ಟೆ "ಹಾಕಿಕೊಂಡು "ಕತ್ತಿನವರೆಗೆ ರಗ್ಗು ಹೊದ್ದು ಗರತಿಯಂತೆ ಗೌರಮ್ಮನ 
ನ ಬದುಕು ಮಾಡಲು ಪ್ರೇರೇಪಿಸಿದರೆ, ಬೇಸಿಗೆ ಅತ್ಯ ಂತ” ಕಡಿಮೆ ಬಟ್ಟೆ ಧರಿಸಿ ಮೈ 
ಪ್ರದರ್ಶನ ಮಾಡುವ ವೈ ಯಾರಿಯಂತೆ ನಲಿದಾಡಿಸುತ್ತದೆ. ಚಳಿಗಾಲ ನಮ್ಮನ್ನು ನಮ್ಮ 
ಪ್ರೀತಿಯ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಮೀಯರೊಡನೆ ಬಂಧಿಸಲು "ಹಾತೊರೆಯುತ್ತದೆ. 


ನಮ್ಮ ಕವಿ ನಿಸಾರರು ಬೆಳಗಾಗ ಚಳಿಯಲ್ಲಿ ಬಿಸಿನೀರ ಮಿಂದು ಆನಂದ ಅನುಭವಿಸಲು 
ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕವಿ ಪುತಿನ ಅವರ ಬಹುಪಾಲು ಕವನಗಳು ಮೇಲುಕೋಟೆಯ 
ಮಂಜು ಮುಸುಕಿದ ಚಳಿಯ ಮುಂಜಾನೆಯ ಅನುಭವಗಳು. ನಮ್ಮ ಕುಟುಂಬ ಕವಿ 
ಕೆಎಸ್‌ನ ಅವರಿಗೆ ಚಳಿಗಾಲದನ ಯತು ವೈಭವವನ್ನು ವರ್ಣಿಸುವುದರಲ್ಲೇ ಸುಖ. 
ಕುವೆಂಪು ಅವರ ಗದ್ಯ ಕಾವ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಗುತ್ತಿ ತಿಮ್ಮಿಯರ, ಹ ಪಿಂಚಲರ ಚಳಿಯಲ್ಲರಳಿದ 
ಪ್ರೇಮ-ಕಾಮ ಇಟ ಳೆಯುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದಲೇ ನವದಂಪತಿಗಳಿಗೆ ಪ್ರೇಮಿಗಳಿಗೆ 
ಚಳಿಗಾಲ ಬಲು ಪ್ರೀತಿಯ ಯತು, ಅಂದರೆ ಕೊರೆವ ಚಳಿಯ ಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಬೆಚ್ಚನೆಯ ಜೀವ ಚಿಗುರುತದೆ ಎಂದಾಯಿತು. 


ಚಳಿ ಸಂಕ್ರಮಣದ ಸಂಕೇತ. ಯತು ಸೃಷ್ಟಿ ಮೈ ಪೊರೆ ಕಳಚಿ ಹೊಸತನಕ್ಕೆ ಮತ್ತೆ 
ಸಿದ್ಧವಾಗುವ ಕಾಲ. ಸಸ್ಯರಾಶಿ ತನ್ನ ವರ್ಷದ ಕಾಯಕವನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದ 
ಮುಗಿಸಿ ಸಾರ್ಥಕ್ಕದಿಂದ ನಿಂತು ಮೈ ಕೊಡವಿಕೊಳ್ಳುವ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ ಎಲೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೪೩ 


ಉದುರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ನೋಡಲು ಬೋಳು ಬೋಳಾಗಿ ಬರಲು ಬರಲಾಗಿ ನಿಂತು 
ಜೀವನದ ಗೂಢಾರ್ಥವೊಂದನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿರುವ ತರದಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತವೆ. ಇಷ್ಟೇನೋ 
ಬದುಕು? ಇಲ್ಲಿಗೆ ಮುಗಿಯಿತೆ ಜೀವನ? ಎಂಬ ಭಾವ ಮೂಡಿಸಿ, ಯತುಚಕ್ರ 
ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ; ಚಲನೆಯೇ ಅದರ ಧರ್ಮ ಎಂಬ ಉದಾತ್ತ ನಿತ್ಯಸತ್ಯವನ್ನು ಹೇಳುವಂತೆ 
ಮತ್ತೆ ಚಿಗುರು ಮೂಡಿಸುತ್ತವೆ. ಹೊಸ ಕವಲು; ಕವಲಿನಲ್ಲಿ ಅಸಂಖ್ಯ ಚಿಗುರು; 
ಅಸಂಖ್ಯ ಚಿಗುರಿನ ನಡುವೆ ಹೂಮೊಗ್ಗು! ಮುಂದಿನ ನಿರಂತರ ಚಲನೆಯ ಜವಾಬ್ದಾರಿ 
ನಿಭಾಯಿಸುವ ಮಧುರ ನಗು! ಇದು ಚಳಿಯ ಆಂತರ್ಯದ ಭವಿಷ್ಯದ ಬೆಚ್ಚನೆಯ 
ಆಸೆ. ಕಷ್ಟ ಸುಖಗಳ ಮಧುರಯಾತನೆಯ ಮರ್ಮ. 


ಚಳಿ ಶೀತಲವೂ ಹೌದು. ಇಂಗ್ಲೀಷ್‌ನಲ್ಲಿ ಕೋಲ್ಡ್‌ಬ್ಲಡೆಡ್‌ ಅಂತಾರಲ್ಲ, ಆ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ, 
ಕೆಲವು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅದು ಅತ್ಯಂತ ಕಠಿಣ, ಕಠೋರ. ಮೃತ್ಯುರೂಪಕ. ಬಡತನದ 
ಮಹಾಮಿತ್ರ. ಮೊದಲೇ ಹಸಿವಿನಿಂದ ನರಳುತ್ತಿರುವವರನ್ನು ಚಳಿ ಕೊರೆ ಕೊರೆದು 
ನರಳಿಸಿ ಸಾಯಿಸುತ್ತದೆ. ಶೀತವಲಯದ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಬಡವರು ಬೆಚ್ಚನೆಯ ಬಟ್ಟೆಯಿಲ್ಲದೆ, 
ಪಾದಗಳಿಗೆ ರಕ್ಷೆಯಿಲ್ಲದೆ, ಸೂರಿನ ರಕ್ಷಣೆಯಿಲ್ಲದೆ, ಬದುಕಿಸುವ ಸರಿಯಾದ ಆಹಾರವಿಲ್ಲದೆ 
ಚಳಿಯನ್ನು ನಡುನಡುಗಿ ಸಾಯುತ್ತಾರೆ. ಒ೦ದು ಚಳಿಗಾಲ ಕಳೆದರೆ ಮತ್ತೊಂದು 
ವರ್ಷ ಆಯಸ್ಸು ವೃದ್ಧಿಸುತ್ತದೆ ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಿನ ಜನ ಬದುಕು ಸಾಗಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರಿಗೆ ಬಿಸಿಲು ವೈಭವದ ಸೊಗಸು! 


ನಾವು ಶೀತಲ ಹೃದಯಿಗಳಾಗುವುದು ಬೇಡ. ಚಳಿಯ ಎದೆಯ ಬೆಚ್ಚನೆಯ 
ಆಸೆಯಂತೆ ಬದುಕಿದರೆ ಚೆನ್ನ. 


೦೩-೦೧-೨೦೦೮ 


೧೪೪ / ಚಳಿಗಾಲ 


ಹಕ ನಾಯಿ-ಬೆಕ್ಕು 


ನಮ್ಮ ಕವಿಗಳು ನಾಯಿ-ಬೆಕ್ಕುಗಳನ್ನು ವೈರಿಗಳೆ೦ದೇ ಬಗೆದು ಅದೇ ರೀತಿ ಚಿತ್ರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವುಗಳಿಗೆ ಒಂದಕ್ಕೊಂದನ್ನು ಕಂಡರೆ ಆಗದೆ೦ದೂ, ಅವು ಆಜನ್ಮ ವೈರಿಗಳೆಂದೂ 
ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಸಕಲ ಪ್ರಾಣಿ ಸಂಕುಲದ ಪ್ರೀತಿ ಸೌಹಾರ್ದ ಸಾಮರಸ್ಯದ ಚಿತ್ರಣವನ್ನೆ 
ಕೊಡುವಾಗ ಮಾತ್ರ ಅವು ಸ್ನೇಹದಿಂದ ಜೊತೆಗಿರುತ್ತವೆಯೆಂದು ಬಣ್ಣಿಸಿ, ಒಂದು 
ಆದರ್ಶದ ಸಮಾಜದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಆದರ್ಶ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಬೆಕ್ಕು ನಾಯಿಗಳು ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ಹುಲಿ, ಸಿಂಹ, ತೋಳ ಮುಂತಾದ ಮಾಂಸಾಹಾರಿ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳು, ಮೊಲ, ಜಿಂಕೆ, ನವಿಲು, ಅಳಿಲು ಮುಂತಾದ ಸಾಧು ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಕೂಡ 
ಸ್ನೇಹ ಪ್ರೀತಿಯಿ೦ದ ಸಹ ಬಾಳ್ವೆ ನಡೆಸುತ್ತವೆ. ಈ ಕಲ್ಪನೆ ಮನುಷ್ಯ ಸಮಾಜದ ಸ್ವಭಾವ 
ಮತ್ತು "ವರ್ತನೆಗಳ ನಿರೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ನಿರ್ದೇಶಿಸುತಿದೆಯೆಂಬ ಸೂಕ್ಷ್ಮವನ್ನು `ನಾವು 


[ ಗಮನಿಸಬೇಕು. 


ನಮ್ಮ ಕವಿಗಳ ಮಾತಂತಿರಲಿ, ನಮ್ಮ ಜನ ಸಮುದಾಯ ಕೂಡ ಇಬ್ಬರು ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ 
ವೈರತ್ವವನ್ನು, ಜಗಳಗ೦ಟಿತನವನ್ನು ನಾಯಿ- ಬೆಕ್ಕುಗಳಿಗೆ ಹೋಲಿಸಿ ಮಾತಾಡುವುದು 
ಆಶ್ಚರ್ಯ ೫ಜಿ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಕವಿಯ ಉಕಿ ಕ್ತಿ ವ್ಯಕ್ತಿನಿಷ್ಠವಾದುದು. ಆದರೆ 
ಸಮುದಾಯದ ಉಕ್ತಿ ಸಮಷ್ಟಿಯ ಅನುಭವದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಅಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅನುಭವಕ್ಕಿಂತ 
ಸಮುದಾಯದ ಅನುಭವ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಕೆಲಸ “ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ಸಮುದಾಯದ ಅನುಭವೋಕಿಗಳು ಸುಳ್ಳಾಗುವುದೂ ಇಲ್ಲ, ಕ ಗಾದೆಗಳಂತೆ| 
"ವೇದ ಸುಳ್ಳಾದರು ಗಾದೆ ಸುಳ್ಳಾಗದು' ಎಂಬ ಉಕ್ತಿಯಲ್ಲೂ ಇದೇ ಅಂಶ 
ಪ್ರತಿಪಾದಿತವಾಗಿದೆ. 


ನಮ್ಮ ಜನ ಸಮುದಾಯದ ಅವಿಭಾಜ್ಯ ಅ೦ಗವಾಗಿ ನಾಯಿ ಬೆಕ್ಕುಗಳು ಸೇರಿಹೋಗಿವೆ. . - 
ನಗರ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ನಾಯಿ- ಬೆಕ್ಕುಗಳ ಸಾಕಾಣಿಕೆ ಪ್ರೀತಿಯ- ಫ್ಯಾಷನ್ನಿನ ' 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿರಬಹುದು. ಆದರೆ ಗ್ರಾಮೀಣ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಅವು ಅವರ ಮಕ್ಕಳಂತೆಯೇ 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕ ಬದುಕಿನ ಅ೦ಗಗಳು. ಮನೆಗೊಂದು ನಾಯಿ, ಮನೆಗೊಂದು ಬೆಕ್ಕು ಹೆಚ್ಚು 
ಕಡಿಮೆ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಅವು ಮನೆಯವರೊಡನೆ ಸುಖ ದುಃಖ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ; 
ಊಟ ತಿಂಡಿ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಅವರು ಹೋದ ಕಡೆಯಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಹಿಂಬಾಲಿಸುತ್ತವೆ. 
ಗ್ರಾಮೀಣ ಜನರೂ ಅಷ್ಟ, ಅವುಗಳ ಕೊರಳಿಗೆ ಬೆಲ್ಬು ಬಿಗಿಯುವುದಿಲ್ಲ; ಚೈನು ಸಿಗಿಸಿ 


ಗೂಟಕ್ಕೆ ಕಟುವುದಿಲ್ಲ; ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಗೂಡು ಕಟ್ಟಿಸಿ ಕೂಡಿಹಾಕಿ ಬಂಧನದಲ್ಲಿಡುವುದಿಲ್ಲ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೪೫ 


ಅವನ್ನು ಅವರ ಮಕ್ಕಳಂತೆಯೇ ಸ್ವತ೦ತ್ರವಾಗಿ ಗಾಳಿ ಬೆಳಕುಗಳಲ್ಲಿ ಬಿಡುತ್ತಾರೆ. 


ಇಂಥ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದ ನಾಯಿ-ಬೆಕ್ಕುಗಳು ಒಂದು ತಾಯಿಯ ಮಕ್ಕಳಂತೆ 
ಒಂದೇ ಸೂರಡಿಯಲ್ಲಿರುತ್ತವೆ. ಅವು ಎಂದೂ ಜಗಳವಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಒಂದರ ಮೈಯನ್ನು 
ಮತ್ತೊಂದು ನೆಕ್ಕುತ್ತವೆ. ಒಂದರ ಮೇಲೆ ಮತ್ತೊಂದು ನೆಗೆದು ಆಡುತ್ತವೆ. ಒಂದರ 
ಮೈ ಮೇಲೆ ಮತ್ತೊಂದು ತಲೆಯಿಟ್ಟು ಎಳೆಬಿಸಿಲು ಕಾಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಅಪ್ಪೇ ಅಲ್ಲ. 
ಒಂದನ್ನು ಮತ್ತೊಂದು ಶತ್ರುಗಳಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುತ್ತದೆ. ಬೆಕ್ಕು ಅನ್ಯ ಮನೆಯ ನಾಯಿಯ 
ಜೊತೆ ಅನ್ಯ ಬೆಕ್ಕನ್ನು ಕ೦ಡರೆ ಗರ್ಜಿಸುತ್ತದೆ; ನಾಯಿ ಕೂಡ ಅನ್ಯ ನಾಯಿ- ಬೆಕ್ಕುಗಳನ್ನು 
ಕಂಡರೆ ಬೊಗಳಿ 'ಅಟ್ಟಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗುತ್ತದೆ. ನೊಂದು ಬಗೆಯ ಕುಟುಂಬ 
ಜೀವನ. ಕುಟುಂಬದ ಸಹಬಾಳ್ವೆ ಮತ್ತು ರಕ್ಷಣೆ "ತಮ್ಮ ಜೀವನ ರೀತಿ ಮತ್ತು ಜವಾಬ್ದಾರಿ 
ಎ೦ದು ತಿಳಿದು ಬದುಕುವ ಪರಿ. 


ಕವಿಗೆ ಕವಿ ಮುನಿವಂ, ಶುನಕಂಗೆ ಶುನಕ ಮುನಿವುದು ಎಂಬ ಮಾತುಗಳು ವೃತ್ತಿ 
ವೈರತ್ವವನ್ನೂ ಸ್ವಜಾತಿ ವೈರತ್ವವನ್ನೂ ತಿಳಿಸುವ ಸೂಕ್ತಿಗಳು. ಇದು ಎಲ್ಲ ವೃತ್ತಿ 
ವರ್ತುಲಗಳಲ್ಲೂ, ಎಲ್ಲಾ ಜಾತಿ ಸಮುದಾಯಗಳಲ್ಲೂ ಕಂಡುಬರುವ ಸತ್ಯ. ಇಲ್ಲಿ” 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವುದು ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಗತಿಗಳು ಅರ್ಥಾತ್‌ ಅನ್ನದ ಪೈಪೋಟಿ. 
ನಾಯಿ-ಬೆಕ್ಕುಗಳ ಸಹಬಾಳ್ವೆಯಲ್ಲಿ ವೃತ್ತಿ ವೈರತ್ವ ಮತ್ತು ಸ್ವಜಾತಿ ವೈರತ್ವವನ್ನು ಮೀರಿದ 
ಸೋದರತ್ವ ಪ್ರೀತಿಯಿದೆ. ಈ ಗುಣ ನಮಗೂ ಆದರ್ಶವೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


೧೭-೦೧-೨೦೦೮ 


೧೪೬ / ನಾಯಿ-ಬೆಕ್ಕು 


೭೨. ಗಂಡಿಗೊಂದು ಮನೆ ಹೆಣ್ಣಿಗೆರಡು ಮನೆ 


ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಮನಸ್ಸು ಹೆಣ್ಣಿಗೆ ಗಂಡನ ಮನಯೇ ಶಾಶ್ವತವೆಂದು ಗುರುತಿಸಿದೆ. 
ಹುಟ್ಟಿದ ಮನೆ ಮತ್ತು ಸೇರಿದ "ಮನೆ ಎಂಬ ಮಾತುಗಳಿದ್ದರೂ ಹುಟ್ಟಿದ ಮನೆ 
'ಸುಮ್ಮನೆ” ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಗೊತ್ತು ಅವಳು ಅಲ್ಲಿರುವವಳಲ್ಲ; ಒಂದಲ್ಲಾ ಒಂದು ದಿನ 
ಬೇರೊಂದು ಮನೆಗೆ ಹೋಗಲೇಬೇಕು. ಹೋಗಿಯೇ ಹೋಗುತ್ತಾಳೆ! 
ಬೇರೆಯವರಿಗಿರಲಿ, ಹೆಣ್ಣುಮಗಳಿಗೆ ಆ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ರೂಪಿತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ತಾನು ಜೀರೆ 
ಮನೆಗೆ ಹೋಗಬೇಕಾದವಳು ಎಂದು. ಬೇರೆ ಮನೆಗೆ ಹೋಗಿ "ಅದನ್ನು “ಬೆಳಗ' 
ಬೇಕಾದವಳೆಂದು ಸಮಾಜ ವೈಭವೀಕರಿಸಿದೆ. ಹಾಗೆ ವೈಭವೀಕರಿಸುವ ತ್‌ 
ಹೆಣ್ಣುಮಗಳ ತ್ಯಾಗ-ಶ್ರಮಗಳನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ತವರಿನ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ 
ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಹೆತ್ತಮನೆಗೆ ಕೀರ್ತಿ ತರಬೇಕೆನ್ನುವ ಛಲದಲ್ಲಿ ಸೇರಿದ ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ದುಡಿದು ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಜಗತ್ತಿನ ಒಂದೆರಡು ಪಾತೃಪ್ರಧಾನ ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿದರೆ, ಮಿಕ್ಕೆಲ್ಲ ಕಡೆ ಹೆಣ್ಣು ಮದುವೆಯಾಗಿ ಗಂಡನ 
ಮನೆಗೆ ಹೋಗುತ್ತಾಳೆ. ಇದು ಪುರುಷ ಪ್ರಧಾನ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಏರ್ಪಾಟು. 
ಬೇರೊಂದು ಮನೆಯಿಂದ ಹೆಣ್ಣು ಮದುವೆಯೆಂಬ ಒಪ್ಪಂದದ ಮೂಲಕ ಬರುವುದು 
ಕೇವಲ ಕಾಮತೃಷೆ ಮತ್ತು ಸಂತಾನೋತ್ಪತ್ತಿಯ ಕಾರಣದಿಂದಲ್ಲ. ಅದು ಒಂದು ಭಾಗ 
ಮಾತ್ರ. ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣ- ಈ ಮನೆಗೆ ದುಡಿಯುವ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊ೦ದರ ಅವಶ್ಯಕತೆಯನ್ನು 
ತುಂಬುವುದು. ಜೀವನ ಪರ್ಯಂತ ಸ೦ತಾನೋತ್ಪತ್ತಿ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ತುಂಬುವುದು. ಜೀವನ 
ಪರ್ಯಂತ ಸ೦ತಾನೋತ್ಪತ್ತಿ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಪೂರೈಸುತ್ತಾ, ದುಡಿಯುತ್ತಲೇ ಸಾಗುವ 
ಮಹಿಳೆಯ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಕೃಷಿಯಾಧಾರಿತ ಗ್ರಾಮೀಣ 
ಬದುಕಿನ ಮಹಿಳೆ ಹೊರಗೆ ಮತ್ತು ಒಳಗೆ ದುಡಿಯುವ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಕಂಡರೆ ಲಿಂಗಶ್ರಮದ 
ಮೂಲಕ ಆಗಿರುವ ಶೋಷಣೆ ಅರಿವಿಗೆ ನಿಲುಕದ್ದು. 


ಸೇರಿದ ಮನೆಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕಾದ ಹೆಣ್ಣು ಮುಂದೆ 
ಮಕ್ಕಳು ಮರಿ ಅ೦ತ ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡು ಸೇರಿದ ಮನೆಯವಳೇ 
ಆಗಿಹೋಗುತ್ತಾಳೆ. ಕಾಲಕಳೆದಂತೆ ಹೆತ್ತವರು ಸತ್ತು ತವರಿನ ಸಂಬಂಧಗಳು 
ಸಡಿಲವಾಗುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರು ಇದ್ದರೂ "ತಾಯಿಲ್ಪ ತವರು' ನೀರಿಲ್ಲದ 
ಕೆರೆಯಂತೆ ಭಾಸವಾಗುತ್ತದೆ. ಇವರು ಮಧುರ ನೆನಪಾಗುತ್ತಾರೆ. ಆ ನೆನಪಿನಲ್ಲಿ ಅವಳ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೪೭ 


ಬಾಲ್ಯ ಕೌಮಾರ್ಯಗಳು ಕುಂಟೇಬಿಲ್ಲೇಯಾಟವಾಡುತ್ತವೆ. ಗಂಡನ ಮನೆಯ ಬದುಕು 
ವಾಸವವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಲ್ಲಿ ಅವಳು ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಸ್ಥಾಪನೆಗಾಗಿ ಹೋರಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಗಂಡಿಗೆ ಈ ಅಸಿತ್ರ ಸ್ಥಾಪನೆಯ ಹೋರಾಟದ ಅವಶ್ಯಕತೆಯೇ ಉಂಟಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅದು ಅವನಿಗೆ ಸಹಜವಾಗಿ ದಕ್ಕಿಬಿಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ. ಹೊರಗಿನಿಂದ ಬಂದ ಅವಳು ಮೊದಲು 
ತನ್ನ ಗಂಡನ ಮೇಲೆ, ಅತ್ತೆ ಜಾ. ಮೇಲೆ- ಮಕ್ಕಳ ಮೂಲಕ ಇಡೀ ಮನೆಯ 
ಮೇ ಲೆ ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿ ಅಂತಿಮವಾಗಿ "ಮನೆಯೊಡತಿ" ಪಟ್ಟವನ್ನು 
ಗಳಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಈಗ ಕಾಲ ಬದಲಾಗಿದೆ. ತಾನು ಹುಟ್ಟಿದ ಮನೆಯನ್ನು ಅವಳು ತೊರೆಯಬೇಕಿಲ್ಲ. 
ತನ್ನ ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರಂತೆಯೇ ಅವಳು ಆ ಮನೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಬಾಳಿಬದುಕು ಮಾಡಲು 
ಸಾಧ್ಯ ಮದುವೆಯಾಗಿ ಸಂಸಾರ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ ಭಾರತೀಯ ಸಂವಿಧಾನ ತಂದೆಯ 
ಆಸ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಸಮಾನ ಪಾಲು ನೀಡಿದೆ. ಅವಳು ಅದನ್ನು ಅಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇ 
ಅನುಭವಿಸಬಹುದು; ಬೆಳೆಸಬಹುದು. ಒಂದು ಪಕ್ಷ ಮದುವೆಯಾಗಿ ಗಂಡನ ಮನೆಗೆ 
ಹೋದರೂ ತವರಿನ ಆಸ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಅವಳಿಗೆ ಪಾಲು ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಇಂದು 
ಗಂಡಿಗೊಂದು ಮನೆಯಾದರೆ ಹೆಣ್ಣಿಗೆರಡು ಮನೆ! ಇದನ್ನು ಎಲ್ಲ ಗಂಡಸರು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿ 
ಇಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ ಅಷ್ಟು ಸಾಕು. 


ವಿಪರ್ಯಾಸವೆಂದರೆ, ಈ ಹಕ್ಕು ತಮಗಿದೆಯೆಂದು ಬಹುಮಂದಿ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳಿಗೆ 
ತಿಳಿದಿದ್ದರೂ ಅದನ್ನು ಅವರು ತ್ಯಾಗ ಮಾಡಿ "ದೊಡ್ಡ'ವರೆಂದೆನ್ನಿ ಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದು. 


೩೧-೦೧-೨೦೦೮ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


'ವಿಚಾರಲಹರಿ' ಅಂಕಣದ "ಹೆಣ್ಣಿಗೆರಡು ಮನೆ” ಲೇಖನ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳಲ್ಲಿ ಅರಿವು, 
ಆತ್ಮ ವಿಶ್ವಾಸ ತುಂಬುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿದೆ. ಇದನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು 
ಓದಬೇಕು. ೬ .ಯೌಂ್‌ 


-ಪದ್ಮಾ ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ, ತುಮಕೂರು 


೧೪೮ / ಗಂಡಿಗೊಂದು ಮನೆ ಹೆಣ್ಣಿಗೆರಡು ಮನೆ 


| 


೭೩. ನಾಲಗೆ 


ಮಾನವನ ನಾಲಗೆ ಕೋಮಲವೂ ಮೃದುವೂ ಹೌದು. ಏಕೆಂದರೆ ಅದು 
ಅತ್ಯಂತ ನಯವಾಗಿ ಆಕರ್ಷಕವಾಗಿ ಮಾತನಾಡುತ್ತದೆ. ಎಂಥವರ ಎದೆಯನ್ನೂ 
ಕರಗಿಸಿ ತನ್ನ ಕಡೆ ಸೆಳೆದುಕೊಂಡುಬಿಡುತ್ತದೆ. ಅದು ಅದೇ ರೀತಿ ಅತ್ಯಂತ 


' ನಿಷ್ಠುರವಾದುದು. ಎದುರಿಗಿರುವವರ. ಮನಸ್ಸು ಏಿನಾಗಬಹಾಡೆರಿಬ 


ವಿವೇಚನೆಯಿಲ್ಲದೆಯೋ ಕಟುನುಡಿದು ನಡುಗಿಸುತ್ತದೆ. 'ಚೇರೆಯವರ ಎದೆ ಸೀಳಿ 
ನರಳಿಸುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಅದು ಅತ್ಯಂತ ಸಹನಾಮಯಿ ನಮ್ಮ ತಾಯಿಯಂತೆ. 
ಅದಕ್ಕೆ ತಡೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಗುಣವಿದೆ. ವಿಂಥ ತಣ್ಣನೆಯ ಪದಾರ್ಥವಾಗಲೀ ಎಂಥ 
ಸುಡು ಸುಡು ಪದಾರ್ಥವಾಗಲೀ ಅದನ್ನು ಸಹಿಸಿಕೊಂಡು, ಹದಕ್ಕೆ ತಂದು ಜಠರಕ್ಕೆ 
ತಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿಯಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅಭಿರುಚಿಯನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುವ ಗುಣವಿದೆ; 
ಅವನ ಜೀವನಾಶಕ್ಷಿಯನ್ನು ಕಿರೆಳೆಸುವ ರೂಢಿಸುವ ಗತಿಶೀಲತೆಯಿದೆ. ಆ ಮೂಲಕ 
ಅನೇಕ ದೃಷ್ಟಿಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸುತ್ತದೆ. ಸೃಷ್ಟಿಗಳನ್ನು ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. 


ಇಡೀ ಮಾನವನ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ನಾಲಗೆ ತೀಕ್ಷ್ಣವಾದ ಸ್ನಾಯು ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿದೆ. ಸುತ್ತ ಹಲ್ಲುಹಳಿದ್ದರೂ ಅವುಗಳ ಜತೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಸುಲಫೆತವಾಗಿ 
ಬದುಕು ಸಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಅವುಗಳಿಗಿಂತ ಮೊದಲಿದ್ದು, ಅವು ಬಿದ್ದುಹೋದ ನಂತರವೂ 
ತನ್ನತನವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡದ ಇದು ರುಚಿಯ ಪಿತಾಮಹ; ಮಾತಿನ ಮಹಾತಾಯಿ. 


ಮಾ ಅದರ ಕೆಲಸ ಎಷ್ಟೇ ದೊಡ್ಡದಿದ್ದರೂ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ 
ಅದರ ಕೆಲಸ ಅಗಾಧ. ಅದು ಮಾತನಾಡುತ್ತದೆ; ಮಾತನಾಡಿಸುತ್ತದೆ. ಹಾಡುತ್ತದೆ; 
ಹಾಡಿ ಆಡಿಸುತ್ತದೆ, ಕುಣಿಸುತ್ತದೆ. ಅದು ಕಲೆಯಾಗಬಹುದು, ಕಲ್ಪನೆಯ 
ರೂಪವಾಗಬಹುದು ಅಥವಾ ವಾಸ್ತವದ ಕಠೋರ ಸತ್ಯವಾಗಬಹುದು. “ಅದರ 
ಸತ್ಯತೆಯನ್ನು ಅರಿತೇ ನಮ್ಮವರು “ನುಡಿದರೆ ಲಿ೦ಗಮೆಚ್ಚಿ ಅಹುದಹುದು' ಎನ್ನ ಬೇಕು 
ಎಂದು ನಾಲಗೆಯು ಸಾಗಬೇಕಾದ ಹಾದಿಯನ್ನು ಗುರುತಿಸಿದರು. ನಾಲಗೆ 
ಮಾತನಾಡುವವನ ಸ೦ಸ್ಕಾರ-ಸಂಸ್ಕ ತಿಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಇದು ಅವನ ಬೆಳವಣಿಗೆ, 
ಓದು, ಆವರಣಗಳ ಅನುಭಾವ ಸೆಯಿಂದ ಬರುವಂಥ ಪರಿಪಾಕ. ಹುಟ್ಟಿಗೂ 
ನಾಲಗೆಗೂ (-ಅರ್ಥಾತ್‌ ಅದರ ಮಾತುಗಾರಿಕೆಗೂ) ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ, ಕುಲಕ್ಕೂ 
ನಾಲಗೆಗೂ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕಾರ ನಮ್ಮ ನಾಲಗೆಯ ಮೂಲಕ 
ಮಾತನಾಡಿಸುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ನಾಲಿಗೆಯಾಡುವ ಮಾತು ಬೇರೆಯವರಿಗೆ 
ಹಿತವನ್ನುಂಟುಮಾಡಬೇಕು; ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಕೇಳಬೇಕೆನ್ನಿ ಸಬೇಕು. ಅಥವಾ ಕಹಿ ಸತ್ಯದಂತೆ 
ತೋರಿದರೂ ಚಿ೦ತನೆಗಚ್ಚಬೇಕು. ಹೃದಯ ಅಥವಾ ಬುದ್ಧಿ ಬೆಳೆಸುವಂತಿರಜೇಕು. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೪೯ 


ಆದರೂ ನಾಲಗೆ ಅನೇಕ ಬಾರಿ ಹಾದಿ ತಪ್ಪುತ್ತದೆ. ಬಾಯಿಗೆ ಬಂದಹಾಗೆ 
ಮಾತನಾಡುತ್ತದೆ. ತನ್ನ! ಲಿರುವ ಶೋಧಕತ್ವವನ್ನು “ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಬಿಡುತ್ತದೆ. 
ವಿವೇಚನೆಯಿಲ್ಲದ ಹುಚ್ಚು "ಹೊಳೆಯಂತೆ ಹರಿಯುತ್ತದೆ. ತಾನು ಎಗ್ಗಿಲ್ಲದೆ ಮಾತನಾಡಿ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಮಂಕಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನೇ ದಾಸರು "ಆಚಾರವಿಲ್ಲದ “ನಾಲಗೆ'ಯೆಂದು 
ಗುರುತಿಸುವುದು. ವ್ಯಕ್ತಿಯ `ನೀಚತ್ವಕ್ಕೆ ಅದು ಪ್ರಥಮ ದ್ಹಾರವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ನಾಲಗೆಯ ಮೇಲೆ ಸುಖಾಸುಮ್ಮನೆ ನಡತ ಬರುವುದಿಲ್ಲ ಅದಕ್ಕೆ ಆತ್ಮದ ವಿಕಾಸವಾಗಬೇಕು. 
ಸಂಯಮ, ಸಹನೆ ಬದುಕಿನ ಗಾಢವಾದ ಸಂವೇದನೆ, ಅವಲೋಕನ ಬೇಕು. ಆಗ 
ಮಾತು ಮಿತವಾಗುತ್ತದೆ, ಹಿತವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಹಾದಿಯ ಗುರುತಾಗಿ ನಾಲಗೆ 
ಕೆಲಸ ಮಾಡಬೇಕು. ಯಾರು ನಾಲಗೆಯನ್ನು ಬಿಗಿಹಿಡಿಯಲು ಕಲಿಯುತ್ತಾರೋ 
ಅವರು ಯಖಷಿಯಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿತವಾಗುವ ಹಂತದಲ್ಲಿರುತ್ತಾರೆ. 


ನಮ್ಮ ಜನ ಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ನಾಲಗೆ ಕೇವಲ ಮಾತಿನ ಸಾಧನವಲ್ಲ; ರುಚಿಯ 
ಕೇ೦ದ್ರವಲ್ಲ, ಅದೊಂದು ಬದುಕಿನ ನೀತಿ ಮೌಲ್ಯದ ಸಂಕೇತ. ಅದೊಂದು ಜನಪರ 
ಬದುಕಿನ "ಬದ್ಧತೆ, ನಿಷ್ಠೆ. ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿಯಾಗಲೀ ಏಕಾಂತದಲ್ಲಾಗಲೀ ಮಾತು 
ಕೊಟ್ಟರೆ, ಮಾತೆನಾಡಿದರೆ- ಮುಗಿಯಿತು. ಮಾತು ತಪ್ಪುವುದು ಮಹಾಪಾಪವೆಂದು 
ನಂಬಿ ಬದುಕಿದ ಸಮುದಾಯ ಬದುಕು ನಮ್ಮದು. ಈ ನಾಲಗೆಯ ಮಾತಿಗೆ ಆಧಾರ 
ಬೆಕಿಲ್ಲ, ಸಾಕ್ಷಿ ಬೇಕಿಲ್ಲ, ದಾಖಲೆ ಪುರಾವೆ ಬೇಕಿಲ್ಲ. ಅ೦ತರತಮ ಆತ್ಮ ಚೈತನ್ಯವೇ 
ಸಾಕ್ಷಿ. ಅದನ್ನು ಮೀರಿದರೆ ಬದುಕಿಲ್ಲವೆ೦ಬ ಅಗಾಧ ನಂಬಿಕೆ. ಅದೇ ನಾಲಗೆಯ ಶಕ್ತಿ! 
೧೪-೦೨-೨೦೦೮ 

ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


ಹಿಂದೆಲ್ಲಾ “ಕುಲವನ್ನು ನಾಲಿಗೆ ಹೇಳಿತು' ಎಂಬ ನಾಣ್ಣುಡಿಯನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿ 
ಮಾತಿನಿಂದ "ಮಾನವನ ಕುಲ ತಿಳಿಯುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಆದರೆ “ಕುಲ 
ನಾಲಿಗೆಗೂ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕಾರ ನಮ್ಮಿಂದ ಮಾತನಾಡಿಸುತ್ತದೆ' ಎಂಬ 
ಶಿಕಾಕುರವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ತುಂಬಾ ಮೆಚ್ಚುಗೆಯಾಯ್ತು! 


ನಮ್ಮ ಮಾತು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ದ್ಯೋತಕ 'ನುಡಿದರೆ ಮುತ್ತಿನ ಹಾರದಂತಿರಬೆಕು', 
"ಮಾತು ಜ್ಯೋತಿರ್ಲಿಂಗ 'ಓಬ್ರೂಹಾತ್‌ ಸತ್ಯಂ ಅಪ್ರಿಯಂ, ಪ್ರಿಯಂಚನಾನ್ಯ ತಂಬ್ರೂಯತ್‌' 
ಎಂಬ ವಾಣಿಯಂತೆ "ಅಪ್ರಿಯವಾದ ಸತ್ಯವನ್ನಾಡಲಾಗದು, ಪ್ರಿಯವಾಗಲಿ. ಎಂದು 
ಸುಳ್ಳನ್ನು ಹೇಳಬಾರದು” ಹೀಗೆ ಮಾತನಾಡುವುದು ಒಂದು ಕಲೆ! ಮಾತು 
ಹಿತವಾಗಿರಬೇಕು. ಮಿತವಾಗಿರಬೇಕು. ನಾಲಿಗೆಯಿದೆ ಎಂದು ಬಾಯಿಗೆ ಬಂದಂತೆ 

ಮಾತನಾಡುವುದು ಸಲ್ಲ. 
-ತರಂಗಿಣಿ, ತುಮಕೂರು 


"ನಾಲಿಗೆ'ಯ ಗುಣಾವ ಗುಣಗಳನು ್ನ ಅತ್ಯಂತ ಚುರುಕಾಗಿ, ಎಲ್ಲರ ಮನಮುಟ್ಟುವಂತೆ 
ಹಾಗೂ “"ನಾಲಗೆ'ಯ ಹತೋಟಿಗೆ 'ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದುದೇನು?” ಎಂಬುದರ ಅರಿವು 
ಮೂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


-ಕೃಪಾ. ಜಿ. ಬೆಂಗಳೂರು 
೧೫೦/ ನಾಲಗೆ 


೭೪. ವೃತ್ತದೊಳಗಿನ ಬದುಕು 


ಬದುಕು ವಿಸ್ತಾರವಾದದ್ದು, ಅದಕ್ಕೆ ಚೌಕಟ್ಟನ್ನು ಕಟ್ಟಲು ಸ ಸಾದ್ಯವಿಲ್ಲ. ಚೌಕಟ್ಟನ್ನು 
ಕಟ್ಟಿದರೆ ನಮ್ಮ ದೈಷ್ಟಿಗೆ ಮಿತಿ' ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ "ಮಿತಿಗಳಾಚ ಬದುಕಿರುತ್ತದೆ. 
ಮಿತಿಯೊಳಗೆ "ನಾವು ಬದುಕಿದರೆ, ಚಿಂತಿಸಿದರೆ ಬದುಕನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ... ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ಚಿ೦ತನೆ ಸಾಗುತ್ತದೆಯಾದರೂ ಮೂಲತಃ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮಿತಿಯೊಳಗೇ 
ಬದುಕುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ನಾಲ್ಕೂ ಗೋಡೆಗಳ ಬಂಧನದಲ್ಲಿ, ಕಿಟಕಿ ಬಾಗಿಲು ಪರದೆಗಳ 
ನಡುವೆ ಬದುಕಲು ಇಷ್ಟಪಡುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ಅತಿ ಪ್ರೀತಿ ಪಾತ್ರವಾದ ಏಕಾಂತವನ್ನು 
ಕೊಠಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಂಧಿಸಿಕೊಂಡು, ಕತ್ತಲೆಯಲ್ಲಿ ರಗ್ಗಿನೊಳಗೆ ಕಳೆಯಲು ಬಯಸುತ್ತಾನೆ. 
ತಾನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಈ ಮಿತಿಯನ್ನು ಮೀರುವುದು ಹೇಗೆ. ಹೊರಗಿರುವ 
ವಿಸ್ತಾರ ಬಯಲ. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಸೇರುವುದು ಹೇಗೆ ಎಂದು ಸದಾ ಚಿಂತಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಅವನಿಗೆ ಅವನ ಮನದಾಸೆಯಂತೆ ಬಯಲ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ನೀಡಿ, ನೋಡಿ. ಅವನು 
ಮತ್ತೆ ನಾಲ್ಕು ಗೋಡೆಗಳ ಬ೦ಧನವೆ೦ಬ ಮನೆಯನ್ನು ಸೇರಿಕೊಳ್ಳಲು ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಬಯಲ-ವಿಸ್ತಾರದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಂಡರೂ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಭಯವನ್ನೂ 
ಅಭದ್ರತೆಯನ್ನೂ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾನೆ. ಬಯಲ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಅನ೦ತತೆಯನ್ನು ಏರುವ, 
ಅದರೊಳಗೆ ಸೇರುವ ಚಿತ್ತಬಲ ಅವನಲ್ಲಿರುವುದಿಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವಿಯಾಗಿ 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುವ ನಂಬಿಕೆಗಳು ಬಯಲ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಅನೇಕ ಅನುಭವ ಸತ್ಯಗಳನ್ನು 
ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ವಿಫಲವಾಗುತ್ತವೆ. ಬಯಲ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಗಿಡ ಮರಗಳು, 
ಕ್ರಿಮಿ ಕೀಟ ಪ್ರಾಣಿಗಳು, ಕತ್ತಲೆ ಬೆಳಕು ಗಾಳಿ ಸದ್ದುಗಳು ದಿಗಿಲು ಮೂಡಿಸುತ್ತವೆ. ತನ್ನ 
ಕಲ್ಪನೆಯ ರಂಜಿತ ಕಥೆಗಳಾಗಿ ಭೂತಾಕಾರ ತಾಳುತ್ತವೆ. ತನ್ನ ಕಲನೆಗೆ ತಾನೇ ಹೆದರಿ 
ಮಾನವ ಗೂಡು ಸೇರಿ ಸಾಗಿಸುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಜೋದ್ಯವನ್ನು ಟು ಮಾಡುತ್ತದೆ. 


ಇದು ಆತ್ಮದ ವಿಚಾರವಾಯಿತು; ನಂಬಿಕೆ-ಕಲನೆಗಳ ಮಾತಾಯಿತು. ಹಾಗೆಯೇ 
ಲೌಕಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲೂ ವ್ಯಕ್ತಿ ವೃತ್ತದಲ್ಲೇ ಬದುಕಲು ಇಷ್ಟಪಡುತ್ತಾನೆ. ತಾನು ಕೆಲಸ 
ಮಾಡುವ, ಸುತ್ತಾಡುವ, ಆ "ಮಾಡುವ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಅನುಭವ ಸತ್ಯವೇ ಪರಮವೆಂದು 
ಭಾವಿಸಿ ಜೀವನ "ಸಾಗಿಸಲು ಅವನು ಯತ್ನಿ] ಸುತ್ತಾನೆ. ಅದರಾಚೆ ಮತ್ತೊದು ಬದುಕಿದೆ; 
ಅಲ್ಲಿ ತನ್ನ ೦ತಯೇ ಯೋಚಿಸುವ, ಅನ್ನ ತಿಂದು ಜೀವಿಸುವ ಜೀವನ 
Roo ಅವನು ಚಿಂತಿಸಲು ನಾಗುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ಸಮಸ್ಯೆ ಗಳು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೫೧ 


ನಿಜವಾದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳೆಂದೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಪರಿಹರಿಸಿದರೆ ಬದಂಕು 
ಸುಖಮಯವಾಗುತ್ತದೆಯೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ನಮ್ಮ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಗಮನಿಸಿದರೆ ಇಂಥ ನೂರಾರು ವೃತ್ತಗಳು 
ಗೋಚರಿಸುತ್ತವೆ. ಒಂದೊಂದು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸೇರದ, ಬೆರೆಯಲಿಚ್ಛಿಸದ ವೃತ್ತಗಳು. 
ತನ್ನ ಬದುಕನ್ನು ವೃತ್ತದಾಚೆಯ ಮತ್ತೊಂದು ವೃತ್ತದ ಬದುಕಿನ ಜೊತೆ ತೂಗಿ ನೋಡುವ, 
ಬೆಲೆ ಕಟ್ಟುವ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಪ್ರಯತ್ನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಬ್ಯಾಂಕ್‌ ನೌಕರರು, ರೈತರು, ಕೃಷಿ ಕಾರ್ಮಿಕರು, 
ಭಿಕ್ಷುಗಳು, ಭಿಕ್ಷುಕರು, ವರ್ತಕರು, ಬಿಳಿ ಕಾಲರಿನ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು, ರಾಜಕಾರಿಣಿಗಳು- 
ಹೀಗೆ ಒಂದೇ ಎರಡೇ, ನೂರಾರು ವೃತ್ತಗಳು! ಆ ವೃತ್ತದೊಳಗೆ ಮತ್ತೆ ಅನೇಕ 
ಸೀಳುಗಳು. ಗು೦ಪು ಗುಂಪಾಗಿ, ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ವಿಭಜನೆಯಾಗುತ್ತಾ ಸೀಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ 
ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ದೂರವಾಗಿ ತಮ್ಮನ್ನು ತಾವು ಕಪ್ಪೆಚಿಪ್ಪಿನೊಳಕ್ಕೆ ಬ೦ಧಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ 
ಅಪರಿಚಿತವಾಗುತ್ತಾ ಹೋಗಿಬಿಡುತ್ತವೆ. 


ಆದರೆ, ಒಂದು ನಾಗರಿಕ, ಸುಸಂಸ್ತ ತ ಸಮಾಜ ಒಂದು ಹಿಡಿಯಾಗಿ ಅರಳಬೇಕಾದರೆ 
ಈ ವೃತ್ತಗಳನ್ನು ಭೇದಿಸಬೇಕು. ಗು೦ಪುಗಳನ್ನಾಗಿಸಿರುವ ವೃತ್ತ ರೇಖೆಗಳನ್ನು ಕಿತ್ತು 
ಎಲ್ಲ ಗುಂಪುಗಳ ನಡುವೆ ಏಕನಾದ ಮಿಡಿಯುವಂತೆ ಮಾಡಬೇಕು. ಅದನ್ನು 
ಆಗುಮಾಡುವ ದೂರದೃಷ್ಟಿಯುಳ್ಳ ನಾಯಕತ್ವ ಸಮೂಹ ಶಕ್ತಿ ಎಂಬಂತೆ 
ರೂಪುಗೊಳ್ಳಬೇಕು. ಆಗ ಮಾತ್ರ ಬಯಲು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಭದ್ರತೆಯ 
ಅನುಭವವಾಗುತ್ತದೆ. 


೨೮-೦೨-೨೦೦೮ 


೧೫೨ / ವೃತ್ತದೊಳಗಿನ ಬದುಕು 


೭೫. ರೈತ ಮತ್ತು ವಣಿಕ 


ವರಕವಿ ಬೇಂದ್ರೆ ಅವರು ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ನಿರಂತರವಾಗಿ ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ದಕ್ಕೂ 
ಶೋಷಣೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಬಂದಿರುವ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಪದ್ಯವೊಂದರಲ್ಲಿ ನೀಗೆ 
ಗುರುತಿಸುತ್ತಾರೆ; "ಗುಡಿಯೊಳಗೆ ಗಣಣ, ಮಾಹಡಿಯೊಳಗ ತನನ, ಅಂಗಡಿಯೊಳಗ 
ರುಣಣಣ'. ಕವಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಶೋಷಕ ಶಕ್ತಿಗಳಾದ ಪುರೋಹಿತ ಶಕ್ತಿ, ಧನಿಕ ಶಕ್ತಿ 
ಮತ್ತು ವಣಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಗುರಿತಿಸಿ ಒತ್ತು ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಶೋಷಕ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಈ 
ಶಕ್ತಿಗಳು ಸದಾ ಮಿತ್ರರಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲರಾಗಿರುವ ಇವು ತಮ್ಮ 
ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಧನಬಲದಿ೦ದ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರನ್ನು ತಮ್ಮ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡು 
ದುಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ದಕ್ಕೂ, ಯಾವ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಭೌಗೋಳಿಕ 
ಎಲ್ಲೆಗಳಲ್ಲೂ ಒಂದೇ ರೀತಿಯಾದ ಒಗ್ಗಟ್ಟಿನ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿರುವುದನ್ನು ನಾವು 
ಕಾಣಬಹುದು. 


ನಾವು ಇಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ವಣಿಕ ಶಕ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರ ಮಾಡೋಣ. ಯಾವುದೇ 
ಪ್ರಭುತ್ವದಲ್ಲೂ ತಮ್ಮ ಸ್ಥಾನಮಾನಕ್ಕೆ ಚ್ಯುತಿಬಾರದಂತೆ ಬದುಕಬಲ್ಲ ಚಾಣಾಕ್ಷತನ ಈ 
ಶಕ್ತಿಗಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಶಕ್ತಿಗೆ ರಾಜ, ದೇಶ, ಧರ್ಮ ಈ ಎಲ್ಲ ಎಲ್ಲೆಗಳನ್ನು ಮೀರಬಲ್ಲ 
ಗುಣವಿರುತ್ತದೆ. ಅದರ ಆತ್ಮ ಹಣ. ಅದಕ್ಕೆ ರುಣ ರುಣ ಸದ್ದು ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಿಯ. 
ಧನದ ವೃದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಅದು ಎಲ್ಲ ಸಂಬ೦ಧಗಳನ್ನು ಭಾವಕೋಶಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. 
ಧನಿಕ ಶಕ್ತಿಗೆ ಅಹ೦ಕಾರವಿದ್ದರೆ, ಇದಕ್ಕೆ ವಿನಯದ ಮುಖವಾಡವಿರುತ್ತದೆ. ಪುರೋಹಿತ 
ಶಕ್ತಿಗೆ ಪರಧರ್ಮಗಳ ರೇಖೆಗಳು ತಡೆಗೋಡೆಯಂತೆ ನಿಂತು ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದರೆ, 
ಇದಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಯಾಕಾರನಂತೆ ಆವರಿಸಿ ವಶೀಕರಣ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಗುಣವಿದೆ. 


ವಣಿಕಶಕ್ತಿಗೆ ಅಹ೦ಕಾರವಿಲ್ಲವೆ೦ದಲ್ಲ. ಅದು ಕೃತಕ ವಿನಯದ ಮರೆಯಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ 
ಶೀತಲವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಇದರ ಕೊಲ್ಲುವ ಕ್ರಿಯೆ ಅತ್ಯಂತ ಸೂಕ್ಷ್ಮವೂ, 
ಸಂಕೀರ್ಣವೂ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಶುನಕಕ್ಕೆ ಶುನಕ ವೈ ರಿಯೆಂಬಂತೆ ವಣಿಕ ಮತ್ತೊಬ್ಬ 
ವಣಿಕನಿಗೆ ಶತ್ರುವೇ ಹೊರತು ಮಿತ್ರನಲ್ಲ. ಒಬ್ಬ ಇನ್ನೊ ಬ್ದನಿಗೆ ಸ್ಪರ್ಧಿ. ತನ್ನ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಪ್ರವೇಶಿಸುವುದನ್ನು ಸರ್ಧಿಸಿ ಗೆದ್ದು ಮೇಲೇರುವುದನ್ನು. ಸಹಿಸ ಸಹ ಅವನು 
ಮೇಲೇರದಂತೆ. ಬಾಳಿ ಬೆಳಗದಂತೆ ಸಕಲ ಹುನ್ನಾರಗಳನ್ನು ಮಾಡಿ ತುಳಿಯಲು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೫೩ 


ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. ನಮ್ಮ ಪುರಾಣ ಕಥೆಗಳಿಂದ ಹಿಡಿದು ಇಂದಿನ ಕಾರ್ಪೊರೇಟ್‌ 
೦ಸ್ಕೃತಿಯವರೆಗೆ ಈ ವಣಿಕಶಕ್ತಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿರುವುದೇ ಹೀಗೆ. ವ್ಯಾಪಾರ-ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ 
ರಕ್ತ ಸಂಬಂಧಕ್ಕೆ ಬೆಲೆಯಿಲ್ಲ. ಒಂದು ಪಕ್ಷ ಬೆಲೆ ನೀಡಿದ್ದು ಕಂಡು ಬಂದರೆ ಅದು 


ಧಿ 


ತನ್ನಲ್ಲಿರುವ ವಣಿಕ ಗುಣವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆಯೆಂದೇ ಅರ್ಥ. 


ರೈತಾಪಿ ಬದುಕನ್ನು ವಣಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೊಡನೆ ತುಲನೆ ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ 
ಅತ್ಯಂತ ನಿಚ್ಚಳವಾದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೊ೦ದನ್ನು ಗುರುತಿಸಬಹುದು. ರೈತ ಸಮುದಾಯ 
ಜೀವಿ-ಸಹಜೀವಿ. ರೈತರು ಪರಸ್ಪರ ಪೂರಕವಾಗಿ ಬದುಕು ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಅವನು 
ಸ್ಪರ್ಧೆಯಿಂದ ತನ್ನ ಹೊಲ ಗದ್ದೆಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರಮದಿಂದ ದುಡಿದು ಹೆಚ್ಚು ಉತ್ಪಾದನೆ 
ಮಾಡಿದರೆ ಸಮಾಜಕ್ಕೇ ಲಾಭ. ರೈತ ಬೆಳೆದಷ್ಟೂ ಸಮಾಜ ಸುಭಿಕ್ಷವಾಗುತ್ತದೆ. ಜನ 
ಸುಖಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ರೈತ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ರೈತನ ಹೊಲಗದ್ದೆಗಳ ಫಸಲಿನ ಬಗ್ಗೆ ಕರುಬಲಾರ. 
ಒ೦ದು ವೇಳೆ ಕರುಬಿದನಾದೊಡೆ ಅವನು ರೈತನೇ ಅಲ್ಲ; ಇಡೀ ಸಮುದಾಯದಿಂದ 
ಅಪಹಾಸ್ಯಕ್ಕೊಳಗಾಗುತ್ತಾನೆ. ನೀರನ್ನಗಲಿದ ಮೀನಿನಂತೆ ಉಸಿರುಗಟ್ಟಿ ಸಾಯುತ್ತಾನೆ. 
ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ಅವನು ಪ್ರಕೃತಿಮಾತೆಯ ಸಾಹಚರ್ಯೆಯಿಂದ ತನ್ನೆದೆಯೊಳಗೆ ಮಾತೃತ್ವದ 
ಗುಣವನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತಾನೆ. 


ಇಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕಸುಬುಗಳೆಲ್ಲವೂ ಜಾತಿಗಳಾಗಿರುವುದರಿಂದ 
ಅಥವಾ ಒಂದು ಜಾತಿಗೆ ತಳಕು ಹಾಕಿಕೊಂಡಿರುವುದರಿಂದ ವಣಿಕನನ್ನು ಜಾತಿ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿಟ್ಟು ನೋಡುವ ಅಪಾಯವಿದೆ. ವಣಿಕತನವೆಂಬುದು ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿರಬಹುದಾದ 
ಒ೦ದು ಮನೋಧರ್ಮವೆಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. 


dL 


೧೩-೦೩-೨೦೦೮ 


೧೫೪ / ರೈತ ಮತ್ತು ವಣಿಕ 


೭೬. ಉಂಡುಪವಾಸಿ 


ಕನ್ನಡದ ಕಡಲತೀರದ ಕವಿ ರತ್ನಾಕರವರ್ಣಿ ಭರತನನ್ನು ತುಂಬ ಅಪರೂಪದ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನಾಗಿ ಚಿತ್ರಿಸುತ್ತಾನೆ. ತ್ಯಾಗಮೂರ್ತಿಯಾದ ಬಾಹುಬಲಿಗಿ೦ತಲೂ ಸಂಕೀರ್ಣವೂ 
ಮಾನವೀಯವೂ ಆದ ಭಾವ ಸೆಲೆಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ ಭರತ ಚಕ್ರವರ್ತಿ ಕನ್ನಡ ಕಾವ್ಯ 
ಕಂಡಿರಿಸಿದ ಅಪರಂಜಿ. ಸಂಸಾರವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಸನ್ಯಾಸಿಯಾಗುವುದು ದೊಡ್ಡದಲ್ಲ, 
ಅದೊಂದು ರೀತಿಯ ಬದುಕಿಗೆ ವಿಮುಖವಾಗಿ ಸಾಗುವ ಪಲಾಯನ. ಸಂಸಾರದ 
ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲು ಅದರಲ್ಲಿದ್ದು, ಅದನ್ನು ಜಯಿಸುವುದೇ ಆಗಿದೆಯೆಂಬ ಚಿರಸತ್ಯವನ್ನು 
ರತ್ನಾಕರವರ್ಣಿ ಸಾರುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ಭರತ ಸಾಮಾನ್ಯರಂತಲ್ಲ; ಅವರಿಗಿಂತ ಭಿನ್ನ 
ಎಂದು ಹೇಳಲು ಅವನು "ಉಂಡುಪವಾಸಿ ಬಳಸಿ ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿ” ಎಂಬ ಅತ್ಯಂತ 
ವಿನೂತನ ಮಾತನ್ನು ಬಳಸುತ್ತಾನೆ. 


ಈ ಮಾತುಗಳು ತಮ್ಮೊಳಗಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡಿರುವ ಅರ್ಥವೈರುಧ್ಯದ ಮೂಲಕವಾಗಿ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯ ನಿಜವಾದ ಇರುವಿಕೆಯನ್ನು, ಇರುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಬಾಳಬೇಕಾದ ರೀತಿಯನ್ನು 

ಅದ್ಭುತವಾಗಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸುತ್ತವೆ. ಜೆ. ಹೇಳುವ "ಈಸಬೇಕು ಇದ್ದು ಜೈಸಬೇಕು” 
ಎಂಬ ಬದುಕಿಗೆ ಬದ್ಧವಾದ ಬಾಳುವಿಕಯ ನಿಜಾರ್ಥವನ್ನು ರತ್ನಾ! ಕರ ಮತ್ತೊಂದು 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಮರ್ಥಿಸಹೊರಡುತ್ತಾನೆ. ಜೈನತತ್ವದಲ್ಲಿ ಹ ಸವದ ರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಬದುಕಿನ ತ್ಯಾಗ ಆವರಿಸಿಕೊಂಡು. ಬಿಡುತ್ತದೆ. "ಭೌತಿಕ ಭೋಗಮೂಲ ನೆಲೆಗಳನ್ನು 
ಕಸಕ್ಕಿಂತ ಕಡೆಯಾಗಿ ಕಂಡು, ದೇಹ ಮತ್ತು ಅದರ ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ಸುಖದ ಅಲೆಗಳಿಗೆ 
ಹಿಮ್ಮುಖವಾಗಿ ಸಾಗುವ ಸಾಮಾನ್ಯ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಅದೇ ತಾತ್ವಿಕ 
ನೆಲೆಗಟ್ಟಿನ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಚಿ೦ತಿಸುವ ಮತ್ತು ನಂಬಿಕೆಯಿಟ್ಟಿರುವ ರತ್ನಾಕರ ಭೌತಿಕತೆಯನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅದರ ಸುಖಸಮ್ಮಾನಗಳನ್ನು ವ್ಯರ್ಥವೆಂದು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಆ 
ಸುಖ ಸುಮ್ಮಾನಗಳಲ್ಲಿಯೇ ಪಾರಮಾರ್ಥದ LEE ಸತ್ಯವನ್ನು  ಧ್ವನಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಉಪವಾಸ ಮತ್ತು ಉಣ್ಣುವುದು; ಬಳಸುವಿಕೆ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮಚರೈೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗದ, 
ಅತ್ಯಂತ ವಿರುದ್ದವಾದ 'ನಲೆಗಳಂದು ರೂಢಿಗತ ನಂಬಿಕೆ ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. a ಅವೆರಡನ್ನು 
ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಂಡು ಅನುಭವಿಸಿದರೆ ವಿಶೇಷಾರ್ಥ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನೇ ls 
“ಯೋಗ ಭೋಗ ಸಮನ್ವಯ'ವೆ೦ಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾನೆ. 


ಬದುಕಿನ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಅಡಗಿರುವುದೇ ಭೋಗ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ! ಈ ದುಡಿಮೆ, ಸಂಸ್ಕೃ ತ್ರಿ, 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೧೫೫ 


ಕಲೆ ನಾಗರೀಕತೆಗಳ ಕಟ್ಟುವಿಕೆಯೇ ಈ ಭೋಗ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಗಳು. ರತಿ (ಮನ್ಮಥ) 
ಸುಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವಾಗಲೇ ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ನೆಲೆಯಿಂದ ಅನುಭಾವದ ನೆಲೆಗೆ 
ಸಾಧಾರಣೀಕರಣಗೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯು ಭೌತಿಕತೆಯಿಂದ ಅತೀತತೆಗೆ ಏರುವ 
ಅನುಭವವೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ "ಸುಖ'ವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ (ಅದು 
ದೃಶ್ಯ, ಶ್ರವ್ಯ ಸ್ಪರ್ಶ ಮುಂತಾದ 'ಏಿಧಗಳಲ್ಲಿ ಅದರ ಆನ೦ದವನ್ನು ಅಳೆಯಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ; 
ನಿಖರವಾಗಿ ಅರ್ಥ ಹೇಳಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಅಂದರೆ ನಿಜವಾದ ಬದುಕನ್ನು ಬಗೆಯುವ 
ರೀತಿಯೆಂದರೆ ಅದರಿಂದ ಓಡಿಹೋಗುವುದಲ್ಲ. ಅದರಲ್ಲಿದ್ದೂ ಅದರಾಚೆಯಲ್ಲಿ ನಿಂತು 
ಅದನ್ನು ವಸ್ತುನಿಷ್ಠವಾಗಿ ಪರಿಭಾವಿಸುವ ಪರಿ. ರತ್ನಾಕರ ವರ್ಣಿಯ ಭರತನಿಗೆ ಅದು 
ಸಾಧಿತವಾಗುತ್ತದೆ. ದೇವಾಲಯದ ಹೊರಾಂಗಣದ ಶಿಲ್ಪಕಲೆಯ ಭೌತಿಕ ಸೌಂದರ್ಯಕ್ಕೂ 
ಗರ್ಭಗುಡಿಯ ವಿಗ್ರಹಮೂರ್ತಿಯ ಗಂಭೀರ ಅನುಭೂತಿ ಸೌಂದರ್ಯಕ್ಕೂ ಇರುವ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಇದು. ಆದರೆ ಅವು ಬೇರೆ ಬೇರೇ ಅಲ್ಲ. ಅವು ಒ೦ದಕ್ಕೊಂದು ಪೂರಕ. 
ಉಪವಾಸವಿದ್ದಾಗಲೇ ಊಟದ ಬೆಲೆ ಗೊತ್ತಾಗುವುದು; ಬಳಸಿದಾಗಲೇ ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಕೆಯ 


ಜಳ್ಳುತನದ ಅರ್ಥವಾಗುವುದು. 


ಭರತನಿಗೆ ನಮ್ಮ ಕೃಷ್ಣನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಮೂಲ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯಾಗಿರುವುದು ಸುಳ್ಳಲ್ಲ. ಅವನು 
ಸಂಸಾರದ ಸಾರಸರ್ಯವನ್ನು ತನ್ನ ಮುಗುಳ ಗೆಯಲ್ಲಿ ಸೂಸುವಂತೆ ನಮ್ಮ ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಕ್ತವಾಗಿರುವ ಜಾಯ ಇಂಥದ್ದು 


೨೭-೦೩-೨೦೦೮ 


೧೫೬ / ಉಂಡುಪವಾಸಿ 


೭೭. ವರ್ಷ ತೊಡಗು 


ವರಕವಿ ಬೇಂದ್ರೆ ಅನೇಕ ದಶಕಗಳ ಹಿಂದೆ ಯುಗಾದಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಬರೆದ ಕವಿತೆ 
ನಿತ್ಯನೂತನವೆಂಬಂತೆ ಕನ್ನಡಿಗರ ಹೃನ್ನನಗಳಲ್ಲಿ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಅನುರಣಿಸುತ್ತಲೇ 
ಬಂದಿದೆ. ನಮ್ಮ ಆಕಾಶವಾಣಿಯಂತೂ ಯುಗಾದಿಯ ದಿನ ಮುಂಜಾನೆ ಆ 
ಕವಿತೆಯಿಂದಲೇ ಹೊಸ ವರುಷವನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸುತ್ತದೆ. ಯುಗ ಯುಗಾದಿ ಕಳೆದರೂ 
ಯುಗಾದಿ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಮರಳಿ ಬರುವ ಕ್ರಿಯೆ ಕೇವಲ ಹಬ್ಬವೊಂದರ ಸೂಚನೆಯನ್ನು 
ಹೇಳುತ್ತಿಲ್ಲ. ಅದು ಚೈತ್ರ ವಸಂತಗಳಿಂದ ಆರಂಭವಾಗುವ ಹೊಸ ಯತುಮಾನವೊಂದರ 
ಹೊಸ ತನವನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡುತ್ತದೆ. ಹಳೆಯದನ್ನೆಲ್ಲವನ್ನು ಕಳಚಿಕೊಂಡು 
ಹೊಸ ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ ಬದುಕಿನ ಸ್ವಾರಸ್ಯವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಗೆ ಸಿದ್ಧವಾಗುವ 
ಕಾಲವದು. 


ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ತತಿಯ ಈ ಹೊಸ ವರ್ಷದಾರಂಭ ಕೊರೆಯುವ ಚಳಿಯಿಂದ 
ಕೂಡಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಎಲೆ ಉದುರುವ, ಚರ್ಮ ಬಿರಿಯುವ, ಮುದುರಿಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಿಯೆಯಿ೦ದ 
ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು, ಹಕ್ಕಿಯಂತೆ ಹಾರಾಡುವ, ಕನಸುಗಳು ಚಿಗುರೊಡೆಯುವ, ಕೊಂಬೆ 
ರೆಂಬೆಗಳ ತುಂಬ ಎಲೆ ಹೂಗಳಿಂದ ತುಂಬಿರುವ, ಮಧು ನೀಡುವ ಈಂಟುವ, ಫಲ 
ನೀಡುವ ಫಲ ಬೇಡುವ ಕಾತುರದ ಯೌವ್ವನ ಸ್ಥಿ ಸ್ಥಿತಿ ಹೊಸ ಬದುಕನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸುವ 
ದಿನವದು; ಪಶು ಪಕ್ಷಿಗಳು ಕೂಡ ಸಸ್ಯರಾಶಿಯಂತೆ ತಸ್‌ ಅಪೇಕ್ಷಿಸುವ 
ದಿನವದು. 


ಅಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತೆ ಹೊಸತೆಂಬಂತೆ ಸಿಂಗರಿಸಿಕೊಂಡು ಎದ್ದು 
ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಮನೆ ಮಾರುಗಳನ್ನು ಶುದಗೊಳಿಸಿ, ತಳಿರು ತೋರಣಗಳಿಂದ ಅಲಂಕರಿಸಿ. 
ಭವಿಷ್ಯದ ಒಳಿತಿನ ನಿರೀಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿ ಬೇವು ಬೆಲ್ಲ ಮೆದ್ದು, ಹೋಳಿಗೆ ಊಟ ಮಾಡಿ, 
ಪಾನಕ ಕೋಸಂಬರಿಗಳಿಂದ ಸೆಕೆಯನ್ನು ನಿವಾರಿಸಿಕೊಂಡು ಅಮವಾಸ್ಯೆಯ ಮಾರನೆಯ 
ಚಂದ್ರನನ್ನು ಹಗಲಲ್ಲೇ ಕಂಡು ನುತ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ ಕನಸು ಕಾಣುವ 
ಪ್ರಕಿಯೆಯೇ ವಿಶಿಷ್ಟ ಇತರೆ ಸಂಸ ತಿಗಳಿಗೆ ಹೋಲಿಸಿದರೆ ವಿಭಿನ್ನ ಅತ್ಯಂತ ಕಡು 
ಬಡವರಾದರೂ ಅಂದು ಮೈಮೇಲೆ ಹೊಸ ಬಟ್ಟೆಯನ್ನು ಧರಿಸಿ ಆನಂದಹಡುತ್ತಾರೆ. 
ಕೊಳೆಯಾದುದನ್ನು, ಬೇಡಪಾದುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಸಾತಕ ಕಡೆ ತುಡಿವ ಬದುಕಿನ 
ಸಂಕೇತವದು. ಕನಕ ಹೇಳುವ ಚ ತೀರದ ಮುರುಳಿಗಾನದ ಬಯಕೆಯದು. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೫೭ 


ಅದು ಮೋಹಕವಾಗಿರಲೆಂಬ ಆಸೆ. ಆದರೆ ಮುಂದೆ ಅಪಸ್ವರಗಳು ಬರಬಹುದೆಂಬ 
ಅನುಭವದ ಪಾಠ ಹೇಳುವ ಎಚ್ಚರ! ಅದಕ್ಕೆ ಬೇವಿನ ರುಚಿಯ ಸ್ವಾದ 


ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಯುಗಾದಿ ದಿನದಂದು ತಿಂದುಂಡು ಆನಂದಪಡಲು ಜೂಜು 
ಹರಟೆ ಬತತ ಕೆಲಸಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವುದನ್ನು ನಮ್ಮ ಗ್ರಾಮೀಣ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಕಾಣಬಹುದು. ಬೀದಿ ಬೀದಿಗಳಲ್ಲಿ ಜನರು ತನಿ ಕೆಲಸ ದಲ್ಲಿ ಗುಂಪು ಗುಂಪಾಗಿ 
ತೊಡಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಅಂದು ಪೋಲಿಸ ರು ರಿಯಾಯಿತಿ ತೋರುತ್ತಾರೆ. ವರ್ಷಕ್ಕೊಂದು 
ಹಬ್ಬ, ಆಡಿಕೊಳ್ಳಲಿ ಎಂದು. 


ಯುಗಾದಿಯ ಮಾರನೆಯ ದಿನವನ್ನು "ವರ್ಷ ತೊಡಗು' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಆಡು ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ವರ್ಷ ತೊಡಕು ಎಂದೂ ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಹೊಸ ವರ್ಷದಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗುವ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ನಿರ್ದೇಶಿಸುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಪದ ಕಾರ್ಯನಿರ್ವಹಣೆ 
ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಹಬ್ಬವೆಂದು ತಿಂದುಂಡು ಮೋಜು ಮಾಡಿ ಕಾಲಹರಣ ಮಾಡಬೇಡ, 
ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ತೊಡಗು ಎಂದು ತಿಳಿ ಹೇಳುವ, ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಕಾಯಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ನೆನಪಿಸುವ 
ದಿನವದು. “ಕೂತುಂಡರೆ ಕುಡಿಕೆಯ ಹಣ ನಾಲಧ! ಎಂಬ ಅನುಭವೋಕ್ತಿಯನ್ನು 
ನೆನಪಿಸುವ ಈ ತೊಡಗುವ ಕ್ರಿಯೆ ದುಡಿಮೆಯ ಮಹತ್ವವನ್ನು ನಿರ್ದೇಶಿಸುತ್ತದೆ. 
ಮಾನವ ಮೂಲತಃ ಸೊಮಾರಿಯಲ್ಲ: ನಾಗರೀಕತೆಯ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಶ್ರಿಮಂತನಾದವನು 
ದುಡಿಮೆಯನ್ನು ಪರರಿಂದ ಮಾಡಿಸುತ್ತಾ, ಆ ಮೂಲಕ ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುತ್ತಾ 
ಆಲಸಿಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ, ಅಷ್ಟೆ ಸಮಾಜದ ಬಹುಪಾಲು ಜನರು ಪ್ರತಿದಿನ ದುಡಿದು 
ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ದುಡಿಯುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯವೆಂದು ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೆ ಅನ್ನಿಸಿದರೂ 
ದುಡಿಯುವುದರಿಂದ ಜೀವನ ಸಾಗುತ್ತದೆ; ಆರೋಗ್ಯ ವೃದ್ಧಿಸುತ್ತದೆ; ಮೈಮನಗಳು 
ಶುದ್ಧವಾಗಿರುತ್ತವೆ; ಮುಂದಿನ ಸಂತಾನ ಸಬಲವಾಗುತ್ತದೆ. ಜೊತೆಗೆ ಜಸ 
ಅಭಿವೃ ದ್ಧಿಯಾಗಿ ಸಂಪದ್ಧರಿತವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದರಿಂದ ಜನರ ಜೀವನ ಮಟ್ಟ 
ಉತ್ತಮಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 

ಒಂದು ದಿನ ತಿಂದುಂಡರೇನಂತೆ? ವರ್ಷದ ಮಾರನೆಯ ದಿನದಿಂದ ದುಡಿಯಲು 
ತೊಡಗಿ ಕಾಯಕಯೋಗಿಯಾಗಲು ಸಿದ್ಧವಾಗುವ ಮೊದಲ ಹಂತವೇ ವರ್ಷ ತೊಡಗು! 


೧೦-೦೪-೨೦೦೮ 


1 


೧೫೮ / ವರ್ಷ ತೊಡಗು 


೭೮. ಕಲ್ಲ ಮನೆಯ ಮಾಡಿ... 


ಮಹಾನ್‌ ಅನುಭಾವಿ ಅಲ್ಲಮಪುಭು ದೇವಸ್ಥಾನ ಕಟುವಿಕೆಯನು, ನಿರಾಕರಿಸುತಾನೆ. 
ಹೆ ಥಿ ಬ ಲ ಇಂ 

ಅದು ವ್ಯರ್ಥ ಕೆಲಸವೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾನೆ. "ಕಲ್ಲ ಮನೆಯ ಮಾಡಿ, ಕಲ್ಲ ದೇವರ 
ಮಾಡಿ, ಆ ಕಲ್ಲು ಕಲ್ಲಮೇಲೆ ಕೆಡೆದರೆ ದೇವರೆತ್ತ ಹೋದರೋ? ಲಿಂಗ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ 
ಮಾಡಿದವಂಗೆ ನಾಯಕ ನರಕ ಗುಹೇಶ್ವರಾ' ಎಂದು ದೇವಾಲಯ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು 
ಭಗ್ನಗೊಳಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅವನಿಗಿಂತ ಹಿಂದಲಿನ ದೇವಸ್ಥಾನ ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಮಾ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅದನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿದವರಿಗೆ ನರಕ ಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು 
ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅಲ್ಲಮನ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಕಾಲೀನ ಬದುಕಿಗೆ ಮಹತ್ವ ನೀಡಿರುವುದನ್ನು 
ಗಮನಿಸಬೇಕು. ಬದುಕುತ್ತಿರುವ ಬದುಕು, ಅದರ ಅರ್ಥ ಮತ್ತು ಸಾರ್ಥಕ್ಕ ಮುಖ್ಯ 
ಕಲ್ಲಮನೆಯ ಮಾಡಿ ಕಲ್ಲು ದೇವರನ್ನು ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸುವುದು ಅರ್ಥಹೀನ ಕಾಯಕವೆಂದು 
ವ್ಯಗ್ರವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಹೊಡಡುತ್ತಾನೆ. 


ಇದೇ ಬಗೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ಧ್ವನಿಸುವಂತೆ ಬಸವಣ್ಣನು ದೇವಸ್ಥಾನ ಕಟ್ಟುವುದು 
ಉಳ್ಳವರ ಕೇವಲ ತೋರಿಕೆಯ, ಶೋಕಿಯ ಆಡಂಬರದ ಕೆಲಸವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
“ಆಚಾರ ವಿಚಾರ'ಗಳಲ್ಲಿ, ಅಂತರಂಗ ಬಹಿರ೦ಗಗಳಲ್ಲಿ ಶುದ್ಧ ನಡೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ, 
ಜನಮುಖಿಯಾಗಿ ಬದುಕು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಆಶಿಸುತ್ತಾನೆ. ಶ್ರೀಮ೦ತರು ಕಟ್ಟುವ 
ಆಡಂಬರದ ದೇವಸ್ಥಾನಕ್ಕಿಂತ, ವ್ಯಕ್ತಿಯ ದೇಹವನ್ನೇ ದೇವಾಲಯವನ್ನಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ರೂಪಾಂತರದ ಕ್ರಿಯೆ ಅತ್ಯಂತ ದೊಡ್ಡದೆಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಭಾಗಗಳಲ್ಲೂ ಧಾರ್ಮಿಕ-ಮತ ಸಂಬಂಧಿಯಾದ ದೇವಸ್ಥಾನಗಳನ್ನೆಲ್ಲಾ 
ಅಮರವೆಂಬಂತೆ ಅತ್ಯಂತ ಗಟ್ಟಿಮುಟ್ಟಾಗಿ ಕಟ್ಟಿ ಅವನ್ನು ಶಾಶ್ಚತಗೊಳಿಸುವ ಕೆಲಸ 
ಮಾಡಲಾಗಿದೆ. ಅದರ ಹಿ೦ದೆ ಮಾನವ ಶಾಶ್ವತವಲ್ಲ, ನಶ್ಚರ ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆಯೂ 
ದೇವರು ಸದಾ ನಿತ್ಯ, ಶಾಶ್ವತವೆಂಬ ಶ್ರದ್ಧೆಯೂ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿರುವುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. 
ಜಗತ್ತಿನ ಎವಿಧ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ತಲೆ ಎತ್ತಿರುವ ಬೃಹತ್‌ ಪಿರಮಿಡ್ಡುಗಳು, ಚರ್ಚು, 
ಮಸೀದಿ ಮತ್ತು ದೇವಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲು ಖರ್ಚಾಗಿರುವ ಮಾನವ ಶ್ರಮವನ್ನು 
“ಭಗವ೦ತನ ಸೇವೆ' ಎ೦ಬ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ಶ್ರಮಿಕನ ಎದೆಯಲ್ಲಿ ಮೂಡಿಸಿ, ತಾನು 
ನಶ್ಚರನು, ತಾನು ಬದುಕಿರುವ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಶಾಶ್ವತನಾದ ಭಗವಂತನ ಗುಡಿ ಕಟ್ಟುವ 
ಸೇವೆ ಮಾಡಿದರೆ ಹೂವಿನ ಜೊತೆ ನಾರೂ ಸ್ವರ್ಗ ಸೇರುವಂತೆ ತಾನೂ ಶಾಶ್ವತವಾಗುತ್ತೇನೆ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೫೯ 


ಎ೦ಬ ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ದುಡಿದಿರುವ ಸಾಧ್ಯತೆ ಹೆಚ್ಚಿದೆ. ಧರ್ಮ ಯುದ್ಧಗಳು, ಜೈತ್ರ 

ಯಾತ್ರೆಗಳಲ್ಲಿ ಸೆರೆಹಿಡಿದು ತಂದ ಗುಲಾಮರನ್ನು ಪ್ರಾಣಿಗಿಂತ ಕಡೆಯಾಗಿ ೫ 003 
ನಡೆಸಿಕೊಂಡು ಇಂಥ ಗುಡಿ, ಚರ್ಚು, ಮಸೀದಿಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಸಿರುವುದು ಕಟು ಸತ್ಯ. 
ರಾಜ ಮಹಾರಾಜರು ಧರ್ಮಮತಮೋಹಿಗಳ ಜೊತೆ ಸೇರಿ ದೇವಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸುವುದರ ಜೊತೆಗೆ ತಮ್ಮ ಅರಮನೆಗಳನ್ನು ಅದ್ಭುತವಾಗಿ ನಿರ್ಮಿಸಿದರು. 
ಇದರಿಂದ ವಾಸ್ತಿಶಿಲ್ಲ, ಕಲೆ ಅರಳಿದೆ ಎಂದು 2 11... ಈ ಕೆಲಸದ 
ಹಿಂದೆ ಇರಬಹುದಾದ ನೋವು ನರಳಿಕೆಯನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. 


ಈ "ಕಲ್ಲಮನೆಯ' ನಿರ್ಮಿತಿಯನ್ನು ಮಾಡಿದ ಶ್ರಮಜೀವಿಗಳ ಮನೆಗಳು- 
ಅವರಂತೆಯೇ ನಶ್ವರವಾದವು. ಮಣ್ಣಿನಿಂದ, ಬಿದಿರುಗಳಗಳಿಂದ, ಹುಲ್ಲುಗಳಿಂದ 
ನಿರ್ಮಿತವಾಗಿ ಮಳೆಗಾಳಿ ಬಿಸಿಲು ಬೆಂಕಿಗಳಿಗೆ ತಾಳಲಾರದೆ ನಶಿಸಿಹೋಗುವಂಥವು. 
ಇಂದಿಗೂ ಆಧುನಿಕ ಮಾನವ ತನಗೆಂದು ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುವ ಮನೆಗಳು ಒಂದು 
ಶತಮಾನಕಾಲ ಬಾಳಿಕೆ ಬಾರದವು. ಇದಕ್ಕೆಲ್ಲ "ಇಹ'ವೆ೦ಬುದು ನಶ್ನರವೆಂಬ ನಂಬಿಕೆಯೇ 
ಕಾರಣ. ಈ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ದುರುಪಯೋಗಪಡಿಸಿಕೊಂಡು ಭೋಗಿಸುತ್ತಿರುವ 
ಪುರೋಹಿತಶಾಹಿ ಮತ್ತು ರಾಜಶಾಹಿಯ ಕುತಂತ್ರ ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತಲೇ ಇದೆ. 


ವೈಚಾರಿಕ ಜಾಗೃತಿ ಮತ್ತು ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಮ ಯುಗದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ನೂರಾರು 
ಕೋಟಿ ರೂಪಾಯಿ ಖರ್ಚು ಮಾಡಿ ದೇವಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಸುತ್ತಿರುವುದನ್ನು 
ಕಾಣಬಹುದು. ಈ ಹಣವನ್ನು ಮಾನವ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಕೆರೆ ಕಟ್ಟೆ ಕಟ್ಟಿಸುವ, ಶಾಲಾ 
ಕಾಲೇಜು ತೆರೆಯುವ, ಬಡಬಗ್ಗರಿಗೆ ಅನ್ನ ತರುವ ಕೆಲಸಗಳಿಗೆ ಖರ್ಚು ಮಾಡಿದ್ದರೆ, 


ಅದು ನಿಜವಾದ ಈಶ ಸೇವೆಯಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲವೆ? 


೨೪-೦೪-೨೦೦೮ 


೧೬೦ / ಕಲ್ಲ ಮನೆಯ ಮಾಡಿ... 


೭೯. ಕೇಳು ಸಂಸ ತಿ ನೋಡು ಸ ೦ಸ್ಕೃತಿ-ಓದು ಸಂಸೃತಿ 


ಕೇಳುವ, ನೋಡುವ ಇ ಓದುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಎದುರುಬದುರು ನಿಂತ 
ಇಬ್ಬರಿದ್ದಾರೆ. ಒಬ್ಬನು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರೆ ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಕೇಳುತ್ತಾನೆ; ಒಬ್ಬನ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು 
ಮತ್ತೊಬ್ಬ. ನೋಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ; "ಒಬ್ಬನ ಕೃತಿಯನ್ನು ಮತ್ತೊಬ್ಬ ಓದುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ಸಟ 
ಇಬ್ಬರು ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ನಡುವೆ ನಡೆಯುವ ಫಲ ವಿನಿಮಯ; ಸಂವಹನ ಕ್ರಿಯೆ. 
ಕೇಳು, ನೋಡು" “ಓದು' ಎಂಬ ಧ್ವನಿಗಳಲ್ಲಿ ಆಜ್ಜೆರೂಪದ ನಿರ್ದೇಶನವೂ ಇರುವುದನ್ನು 
ಗಮನಿಸಬಹುದು. ಈ ಆಜ್ಞೆಯನ್ನು ಪಾಲಿಸಿದರೆ ಒಳಿತಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ತಿಳಿಹೇಳುವ 
ಆತ್ಮ ಪ್ರತ್ಯಯವೂ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದೆ. 


ಸಂಪೂರ್ಣ ಅನಕ್ಷರಸ್ಥರಿಂದ ತುಂಬಿದ ಸಮಾಜವೊಂದರಲ್ಲಿ ತಿಳಿದವರಿಂದ 
ಕೇಳುವುದು ಕೂಡ ಕಲಿಕೆಯ ಒಂದು ಮುಖ್ಯ ವಿಧವೇ ಆಗಿತ್ತು. ಭಾರತದ ವೇದಶಾಸ್ತ್ರಗಳು 
ಈ ಕೇಳುವ ಕ್ರಿಯೆಯಿಂದಲೇ ತಲೆಮಾರುಗಳಿಂದ ತಲೆಮಾರಿಗೆ ಹರಿದು ಬಂದಿದ್ದವು. 
ಆದರೆ ಕೇಳುವ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಅವಕಾಶವಿರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ತಾವು 
ತಿಳಿದವರು, ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ಮಾಡಲು ಆಯಾಯಾ ಆನು ತೀರ್ಮಾನಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಕೆಲವೇ 
ಮಂದಿಗೆ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಲು ಅವಕಾಶವಿತ್ತು ಆದರೆ ಶೇಕಡ ತೊಂಬತ್ತಾರಕ್ಕಿಂತ 
ಮಿಕ್ಕ ಜನ ಕೇಳಿದ್ದನ್ನೆ ಸತ್ಯವೆಂದು ನಂಬಿ ಬದುಕು ಮಾಡಬೇಕಿತ್ತು. ನಮ್ಮ ಜನಪದ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಪತ್ತು ಕೂಡ ಈ ಕೇಳು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಒಂದು ಭಾಗವೆಂಬುದನ್ನು ನಾವು 
ಅರಿಯಬೇಕು. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಅನೇಕ ತಲೆಮಾರುಗಳು ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಅಜ್ಞಾನ, 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆ, ವಿವೇಕರಾಹಿತ್ತ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಕಾಲ ಕಳೆಯಬೇಕಾಯಿತು. 


ಮನುಷ್ಯ ಪ್ರಕ್ಕ ೈತಿಯನ್ನು ನೋಡಿ ಕಲಿತ ವಿದ್ಯ ಕೇಳಿ ಕಲಿತ ವಿದ್ಯೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು 
ಆರೋಗ್ಯಪೂರ್ಣ ವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಪ್ರಕೃತಿ ಸತ್ಯ ತ್‌ ದೈವ ನಾ 
ಕೇಳು ಸಂಸ್ಕತಿಯ ಊವಾಚವನ್ನು ಸಾದಿ ಕೂಡಲೆ ಅರ್ಥ ಕಳೆದುಕೊಂಡುಬಿಡುತದೆ. 
ನೋಡಿ ಕಲಿವ ಕಲಿಕೆ ನಾಟಕ, ಕಾನ್‌ ಯಕ್ಷಗಾನ ಮುಂತಾದ ದೃಶ್ಯಮಾಧ್ಯಮಗಳ 
ಮೂಲಕ ವಿಸ್ತರಿಸಿದರೂ, ಅಲ್ಲಿಯೂ ಕೂಡ ಆಡುವವರ ಉದ್ದೇಶ "ಮತ್ತು 
ಆಶಯಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ ಕಲಿಕೆ ನಿಯಂತ್ರಣಕ್ಕೊಳಗಾಗುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಸಹ ದಯನಾದ 
ಪ್ರೇಕ್ಷಕನ ಮನಸ್ಸು ವಿವೇಚನೆಯಿಲ್ಲದೆ ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿರುವಂತೆಯೇ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಲಾಗಿರುತ್ತದೆ. ತಾನು ನೋಡಿದ ದೃಶ್ಯದ ಸತ್ಯಾಸತ್ಯತೆಗಳನ್ನು ವಿಮರ್ಶಿಸಲು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ ೬೧ 


ಬೇಕಾದ ವಿದ್ಯೆ ಲಭ್ಯವಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. 


ಓದು ಸಂಸ್ಕತಿ ಮೇಲಿನ ಎರಡೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಿಗಿ೦ತಲೂ ಭಿನ್ನವಾದುದು, ಅತ್ಯಂತ 
ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದುದು. ಒ೦ದು ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಓದಬೇಕಾದರೆ ಓದುಗ ಸ್ವತಃ ಆಕ್ಷರಸ್ಥನಾಗಿರಬೇಕು. 
ಹೀಗೆ ಅಕ್ಷರಸ್ಥನಾಗಿರುವ ರಾಜ ಅವನು ವಿವೇಕಿಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಬದುಕನ್ನು 
ಅವಲೋಕಿಸುವ, ವಿವೇಚಿಸುವ, ಪರಿಭಾವಿಸುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಸ್ವಂತ 
ಮನೋನೆಲೆಯಿಂದ ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಓದು ಅವನನ್ನು ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ 
ಬೆಳೆಸುತ್ತದೆ. ಈ ಓದು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಭಾವಗಳನ್ನು ಅರಳಿಸುತ್ತದೆ; ಮಾಗಿಸುತ್ತದೆ. 
ಅವನ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೆರಳಿಸುತ್ತದೆ, ವಿಸ್ತರಿಸುತ್ತದೆ. ಅವನ ವಿವೇಕ ವೃದ್ಧಿಸುತ್ತದೆ. 


ಒಂದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಓದು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಯಥೇಚ್ಛವಾಗಿದೆಯೆಂದರೆ ಆ ಸಮಾಜ 
ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ ಸಮೃದ್ಧವಾಗಿದೆಯೆಂದು ಅರ್ಥ. ಅಲ್ಲಿ ಕವಿ ಕಲಾವಿದ ಸಂಗೀತ ಕೋವಿದರು 
ತಮ್ಮ ಕಲ್ಪನಾ ವಿಲಾಸದಿಂದ ಭೂಮಿ ಆಕಾಶಗಳ ಅಂತರವನ್ನು ಕಡಿಮೆ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ 
ಎಂದು ಅರ್ಥ. ನಮ್ಮ ಕನ್ನಡ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಅಕ್ಷರ ಕಲಿತ ಹೊಸ ಜನಾಂಗವೊಂದು 
ಇಪ್ಪತ್ತನೆಯ ಶತಮಾನದ ಆದಿಯಲ್ಲಿ ತಲೆ ಎತ್ತಿ ನಿಂತ ಕಾರಣದಿಂದ ಚರಿತ್ರೆಗಿಂತ 
ಭಿನ್ನವಾದ ಹೊಸ ಜೀವನ ಸಮೃದ್ದಿಯಿರುವ, ಸತ್ವ ರೂಪಗಳಿರುವ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಯಿತು. ನಮ್ಮ ನಾಡಿನ ಮನೆ ಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ಓದಿನ ಮೂಲಕ "ಬುದ್ದಿಭಾವಗಳ 
ವಿದ್ಯುದಾಲಿಂಗನ' ಮಾಡಿಕೊಂಡ ಲಕ್ಷ ಲಕ್ಷ ಜನ ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡರು. ಇದು ಓದು 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಕೊಡುಗೆ! 


ಮತ್ತೆ ಇಂದು ಆತಂಕದ ದಿನಗಳು ಎದುರಾಗಿವೆ. ಅಕ್ಷರ ಕಲಿತ ಜನ ಸರಸ್ವತಿ 
ವಿಮುಖರಾಗಿ ಯಂತ್ರನಾಗರೀಕತೆಯ ನೋಡು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಜಾಸೆರಕಗಿ 
ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯನ್ನು, ಭಾವ ದೀಪ್ತತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆಂಬ ಚಿಂತೆ 
ಆವರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
೦೮-೦೫-೨೦೦೮ 


೧೬೨ / ಕೇಳು ಸಂಸ ಶಿ-ನೋಡು ಸಂಸ, ತಿ-ಓದು ಸಂಸ ತಿ 


೮೦. ಬುದ್ಧಿ-ಆತ್ಮ [ೊದೇಹ 


ಪುರಾತನ ಗ್ರೀಕರು ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬ ಪರಿಪೂರ್ಣನಾಗಿ ಅರಳಬೇಕಾದರೆ ಅವನ 
ಬುದ್ಧಿ. ಆತ್ಮ ದೇಹಗಳು ಸರಿಯಾಗಿ ವಿಕಾಸಗೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದರು. ಸಮತೂಕವಾದ 
ಬುದ್ಧ ಆತ್ಮ ದೇಹಗಳು ಹದವಾಗಿ ಬೆರೆತರೆ ವ್ಯಕ್ತತ್ವ ಪೂರ್ಣ ರೂಪದತ್ತ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. 
ಪ್ರ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಕ್ರಮಬದ್ಧವಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ 'ಬೆಳೆಸುವಂತೆ ಕಾರ್ಯತತ್ವರರಾಗಬೆಕು. 
ಈ ಆರಿಸು. ದೈವದತ್ರವೆಂದೂ.. ಸಹಜವಾಗಿ ಅರಳುತ್ತವೆಯೆಂದೂ ನಂಬಿ 
ಕೂರಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಸಾ ಸರಿಯಾಗಿ ಅರಳಲು ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡಬೇಕು. ಅದು 
ಕಲಿಕೆಯ ಹಂತದಲ್ಲಿಯೇ ಅಳವಡಿಸಲ್ಪಡಬೇಕು. ಈ ಕಲಿಕೆ ಶಿಸ್ತುಬದ್ಧವಾಗಿರಬೇಕು 
ಎ೦ದೆಲ್ಲಾ ಅವರು ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಷಾ 


ಬುದ್ಧಿ ಚುರುಕಾಗಲು ಅದು ಚುರುಕುಗೊಳ್ಳುವಂಥ ಕಸ ರತ್ತನ್ನು ಮಿದುಳಿಗೆ 
ನೀಡಬೇಕು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರ ಖಗೋಳಶಾಸ್ತ್ರ ಮತ್ತು ಗಣಿತಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು 
ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಹೇಳಿಕೊಡಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. `ನಿಣವಾದ ಸಮಸೆ ಗಳನ್ನು ನೀಡಿ ವನ್ನು 
ಬಿಡಿಸಲು ತಿಳಿಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಆವನು ತರ್ಕಬದ್ಧವಾಗಿ ಬಸಲು ಆದರಿಂದ. 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಅದೇ” ರೀತಿ ಅವನ ದೇಹವು ಕೂಡ ಆರೋಗ್ಯಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸವಾಲುಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಲು, ದೈಹಿಕವಾದ ರೋಗ ರುಜಿನಗಳನ್ನು 
ನಿಭಾಯಿಸಲು ಮತ್ತು ಆರೋಗ್ಯ ಪೂರ್ಣ ಜೀವನ ನಡೆಸಲು ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅವನು 
ಎಷ್ಟೇ ಬುದ್ದಿವಂತನಾದರೂ ಆರೋಗ್ಯಪೂರ್ಣ ದೇಹವಿಲ್ಲದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿ ಪ್ರಯೋಜನಕ್ಕೆ 
ಬಾರದು ಅಥವಾ ಅಸಮರ್ಥವಾಗುವುದು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವನಿಗೆ ಅನೇಕ ಬಗೆಯ 
ಕ್ರೀಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಭಾಗಿಯಾಗುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಸಮರ ಕಲೆಗಳನ್ನು 
ಹೇಳಿಕೊಡಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಅನೇಕ ಬಗೆಯ ವ್ಯಾಯಾಮಗಳನ್ನು ಅವನು ಮಾಡಬೇಕಾಗಿತ್ತು 
ಆಗಿನ ಕಾಲದ ಬದುಕು ವ್ಯಕ್ತಿ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ಸಮರಗಳಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುವಂತೆ 
ಮಾಡುತ್ತಿತ್ತು. ರಕ್ಷಣೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಅದು ಅನಿವಾರ್ಯವೂ ಆಗಿತ್ತು. 


ಕೇವಲ ಬುದ್ಧಿಯೊ೦ದರಿಂದ, ದೈಹಿಕಬಲದಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿ ಉತ್ತಮ ಮಾನವನಾಗಲಾರ. 
ಅವನಿಗೆ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಆತ್ಮವಿರಬೇಕು. ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ದೇಹ ಬಲಗಳಿ೦ದ ಆತ್ಮಬಲ 
ಉತ್ತಮ ಹಂತದ್ದು; ಮೇಲುಸ್ತರದ್ದು ಬುದ್ಧಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಲೌಕಿಕ ಬದುಕನ್ನು ಹಸನುಗೊಳಿಸಲು 
ನೆರವು ನೀಡುತ್ತದೆ. ದೇಹಬಲ ಅದನ್ನು ಸುಲುಭಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಬುದ್ಧಿ 
ಮತ್ತು ದೇಹಗಳೆರಡನ್ನು ಮೀರಿ ನಮ್ಮನ್ನು ಬೇರೇನೋ ಆಳುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಅರಿವಿತ್ತು. 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೧೬೩ 


ಅದನ್ನು ಅವನು ಆತ್ಮವೆಂದು ಗುರುತಿಸಿದ. ಅದು ಬದುಕಿನಾಚೆಯ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ 
ಚಿಂತಿಸುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಬುದ್ಧಿ ಗುರುತಿಸದ ಅನೇಕ ಸೂಕ್ಷ್ಮಗಳನ್ನು ಇದು 
ಗುರುತಿಸುತ್ತದೆ. ಬುದ್ಧಿ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಲಾಗದ, ಆದರೆ ಅನುಭವಕ್ಕೆ, ಪರಿಭಾವನೆಗೆ ಮಾತ್ರ 
ಅರ್ಥವಾಗುವ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಇದು ಸ೦ವೇದಿಸುತ್ತದೆ. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಅವನಿಗೆ 
ಅತೀತವಾದ ಅನುಬವಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಈ ಅತ್ಯಂತ ಮುಖ್ಯ ಅಂಶವನ್ನು ಸಹ ಮನುಷ್ಯ 
"ಸಿದ್ಧ'ಗೊಳಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವೆಂದು ತಿಳಿದ. ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಅನೇಕ ರಹಸ್ಯಗಳಿಂದ 
ತರ್ಕವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕ್ಕೆ ನಿಲುಕದ ಲಕ್ಷ್ಯಗಳಿಂದ ಹದಗೊಳಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿದ. ಬದುಕಿನಾಚೆಯ 
ಬದುಕಿನ ರಹಸ್ಯಗಳನ್ನು ಭೇದಿಸುವ ಕಲೆಗೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂದು ಕರೆದ. ಇದನ್ನು ಬುದ್ಧಿಗಿ೦ತ 
ಮಿಗಿಲೆಂದು ಅನುಭವದಿಂದ ಕಂಡುಕೊಂಡ. ಶುಭ್ರ ಆತ್ಮ ನಿರ್ಮಾಣದಿಂದ ಮಾತ್ರ 
ಶುಭ್ರಮಾನವ ನಿರ್ಮಿತ ಸಾಧ್ಯವೆಂದು ಅರಿತುಕೊಂಡ. ಆ ಶುಭ್ರ ಆತ್ಮ ಜಾತಿ ಧರ್ಮ 
ಜನಾ೦ಗ- ತಾನು ತನ್ನದು ಎ೦ಬ ವ್ಯಾಧಿಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ಎತ್ತರದಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. 
ಕುವೆಂಪು ಅವರ. “ಅನಿಕೇತನ' ತತ್ವ ಇದನ್ನೇ ಹೇಳುವುದು. ಎಲ್ಲಾ ತತ್ತ್ವದೆಲ್ಲೆ ಮೀರಿ 
ದಿಗ್‌ ದಿಗಂತಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಅಸಾಮಾನ್ಯತ್ವಸಾಮಾನ್ಯತ್ವವಾಗುವ, ಸಾಮಾನ್ಯತ್ವ 
ಅಸಮಾನ್ಯತ್ವವಾಗುವ ಕ್ರಮ ಇದು. ಇದು ಆತ್ಮದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವ ಸ್ಥಿತಿ. 


ಆದರೆ ಈ ಆತ್ಮಕ್ಕೂ ಶುದ್ಧವಾದ ದೇಹ ಬೇಕು. ಆ ದೇಹದ ಮೂಲಕವೇ 
ಬುದ್ಧಿಭಾವಗಳು ಪ್ರಕಟವಾಗುವುದು. ಆದುದರಿಂದ ದೇಹವನ್ನು ಅನಿತ್ಯವೆಂದು- 
ಕನಿಷ್ಠವೆಂದು ಹೀಗಳೆಯಬಾರದು. ಬುದ್ದಿ ದೇಹಗಳನ್ನು ಕಲೆ ಸಂಗೀತ ಸಾಹಿತ್ಯದ 
ಮೂಲಕ ಕೃಷಿ ಮಾಡಿ ಹದಗೊಳಿಸಬೇಕು; ಭಾವದೀಪ್ತಿಗೊಳಿಸಬೇಕು. ಕೇವಲ 
ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಯಾಂತ್ರಿಕತೆ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಬಹುದು. "ಬುದ್ಧಿ ಭಾವಗಳ 
ವಿದ್ಯುದಾಲಿಂಗನ'ವಾದಾಗ ದೇಹಕ್ಕೆ ಕಾಂತಿ ಬರುತ್ತದೆ, ಆತ್ಮ ಶೋಭಿಸುತ್ತದೆ. 


೨೨-೦೫-೨೦೦೮ 


೧೬೪/ ಬುದ್ಧಿ -ಆತ್ಮ-ದೇಹ 


೮೧. ವಚನ 


“ವಚನ' ಎ೦ಬ ಮಾತು ಕಿವಿಗೆ ಬಿದ್ದಾಕ್ಷಣ ಕನ್ನಡಿಗರಿಗೆ ತಕ್ಷಣ ಹನ್ನೆರಡೆನೆಯ 
ಶತಮಾನದ ಶಿವಶರಣರ ಅನುಭವೋಕ್ತಿಗಳು ನೆನಪಾಗುತ್ತವೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಜೀವಾನುಭವ, ಉಕ್ತಿ ಸೌಂದರ್ಯ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮದ ಸಂಚಲನವನ್ನು 
ಎದೆಯಲ್ಲುಂಟುಮಾಡುವ ಎಭಿನ್ನ ರಚನೆಗಳಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತವೆ. ಅವರು "ಸೂಳ್ನುಡಿ'ಗಳೆಂದು 
ಕರೆದರು; ದೇವರಿಗಿಂತ ಮಿಗಿಲೆಂದು ಅವನ್ನು ಬಗೆದರು. “ಕರಿಯನಿತಡೆ ಒಲೆ. 
ಸಿರಿಯನಿತ್ತಡೆ ಒಲ್ಲೆ, ಹಿರಿದಪ್ಪ ರಾಜ್ಯವನ್ನಿತ್ತಡ “ಲೆ ಶರಣರ ಈ ಅಪರೂಪದ 
ಮಾತುಗಳನ್ನು ತಮಗೆ ನ ದೇವರೆ ನಿರಾಕರಿಸುವ ಧೈರ್ಯ ತೋರಿದರು. 
ಆ 'ಮಾತು'ಗಳನ್ನು ಅವರು "ಪ ಷ್‌ಕ್ಕೆ eR ಕಬ್ಬಿಣವನ್ನು ಚೆನ್ನವನ್ನಾ ಗಿಸುವ 
ಪರುಷಮಣಿ ತ ಈ ಹ ಕರೆದು ಸಾಮಾನ್ಯತ್ವ AR "ಮುಡಿ'ಗಳ 
ಕಾರಣದಿಂದಾಗಿ ಅಸಾಮಾನ್ಯಗೊಳ್ಳುವ ಪರಿಯನ್ನು ಗುರುತಿಸಿದರು. ಈ ವಚನಗಳು 
ಬೇವು ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. “ಅದರಕ್ಕೆ ಕಹಿ, ಉದರಕ್ಕೆ ಸಿಹಿ' ದೇಹದ ಆರೋಗ್ಯವನ್ನು 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಮನಸಿನ ಆರೋಗ್ಯವನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತವೆ. 


ವಚನ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಕನ್ನಡ ಸಂಸ ತಿಯ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಬಾಗ. ಕನ್ನಡ ಬದುಕಿಗೊಂದು 
ಅನನ್ಯತೆಯನ್ನು ತಂದುಕೊಟ್ಟ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಎರು ಹಾಗಿರಲಿ. ಅದಕ್ಕೆ 
ಹ್‌ ಸ ನಮ್ಮ ಜನಮನದಲ್ಲಿ ವಚನ ನಿಷ್ಠತೆ ಇರಲಿಲ್ಲವೆ? "ಮಾತಿ'ಗೆ ಗೌರವವಿಲ್ಲವೆ? 
ನಮ್ಮ ಪುರಾಣದ ಕರ್ಣ ವಚನ ಬದ್ಧತೆಗೆ ಸಂಕೇತವಲ್ಲವೆ? ಕೊಟ್ಟ ಮಾತನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ತನ್ನ ಪ್ರಾಣವನ್ನೇ ಅವನು ತ್ಯಾಗ ಮಾಡಿದ ಬದ್ಧನಾಗಿ ಶಲ್ಯ ತನ್ನ 
ಸೋದರಿಯ ಮಕ್ಕಳ ಎರುದ್ಧ ಸಾಗಿ ಹ ದಶರಥ ಕೊಟ್ಟ ಮಾತನ್ನು 
ನಡೆಸಿಕೊಳ್ಳಲು ತನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯ ಮಗನು ಕಾಡಿಗೆ ಹೋಗುವಂತೆ ಆ ಸಜಾ 
ತಾನು ಕೊಟ್ಟ ಲನ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಲು ಭೀಷ್ಮ ಬ್ರ ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಯಾಗಿಯೇ ಉಳಿದ. 


ನಮ್ಮ ಶರಣರ ವಚನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅನುಭಾವಾರ್ಥಕ್ಕೂ ಪರಂಪರೆಯ “ವಚನ' 
ಎಂಬರ್ಥಕ್ಕೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಥ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿರುವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ವಚನ ಅನುಭವಿಗಳು ಹೇಳಿದ ಪನ್‌ ಕಂಡುಕೊಂಡ ಜೀವನ ದರ್ಶನ; ಒಂದು 
ಜನಸಮುದಾಯ ಬಿಡುಗಡೆಯ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ ಅನುಸರಿಸಿ ಸಾಗಬೇಕಾದ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿ 
ಸೂತ್ರಗಳು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವನದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳ ನಡುವೆ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೬೫ 


ಸಾಧಿತವಾಗಬೇಕಾದ ಸಮಾನತೆಯ ಆಶಯಗಳಿವೆ. ಅದರ ಜೊತೆಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಲೌಕಿಕ 
ಬಂಧನಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಂಡು ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದ ಆತ್ಮೋನ್ನತಿಯ ಕಡೆಗಿನ ಬೆಳಕಿನ 
ಕಿರಣಗಳನ್ನು ಅವು ತಮ್ಮಲ್ಲ ಅಡಗಿಸಿಕೊಂಡಿವೆ. ಅಂದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ “ಇಹಪರ'ಗಳರಡರಲ್ಲಿ 
ಅರಳಬೇಕಾದ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಭಾವುಕ ಮತ್ತು ತಾರ್ಕಿಕ ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ ಮಂಡಿಸುತ್ತವೆ. 


ಇದಕ್ಕೆ ಭಿನ್ನವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಪರಂಪರೆಯ "ವಚನ' ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ನುಡಿನಿಷ್ಠೆಯ ಬಗ್ಗೆ 
ಮಾತನಾಡುತ್ತದೆ. ಈ ನುಡಿನಿಷ್ಠ ಕೂಡ ಬದುಕಿನ ಅತ್ಯಂತ ದೊಡ್ಡ ಮೌಲ್ಯವೆಂದು 
ಜನಸಮುದಾಯ ನಂಬಿ ಬದುಕಿಕೊಂಡು ಸಾಗಿಬಂದಿದೆ. ಇವತ್ತಿಗೂ ನ್ಯಾಯಾಲಯ, 
ಕಾನೂನು, ನಿಯಮ ಅಂತ ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುವ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲೂ ಜನಸಮುದಾಯವು 
ನುಡಿನಿಷ್ಠವಾಗಿ ಬದುಕುವುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಈ ವಚನ ಬದ್ಧತೆಯೆನ್ನುವುದು 
ಲೌಕಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ನಡೆಯಬೇಕಾದ ನೈತಿಕತೆಯ ದೊಡ್ಡ ಮೌಲ್ಯ. ಅದೊಂದು 
ಅಲಿಖಿತ ಕಾನೂನು. ಅದನ್ನು ತಪ್ಪಿ ನಡೆದರೆ ಒಳ್ಳೆಯದಾಗದು ಎಂಬ ದೃಢವಾದ 
ನಂಬಿಕೆ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನಾಳುತ್ತಿದೆ. ಅದಕ್ಕೇ ಇರಬೇಕು- ಇಂದಿಗೂ ಹರಿಶ್ಚಂದ್ರ 
ನಮ್ಮ ಬದುಕಿನ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಆದರ್ಶ ಪುರುಷನಾಗಿಯೇ ಇದ್ದಾನೆ. 


ಆದರೆ ಇಂದು ಕಲಿತ ಜನರಲ್ಲಿ ಈ ನುಡಿನಿಷ್ಠೆ ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅಕ್ಷರ ಅವರನ್ನು 
ಕಾನೂನು ನಿಷ್ಠರನ್ನಾಗಿಸುತ್ತಿದೆ. ನುಡಿಗೆ ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ದೃಷ್ಟಿ ಎರಡೂ ಇರುತ್ತವೆ. 
ಕಾನೂನಿಗೆ ಆತ್ಮವೂ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಕಣ್ಣೂ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಅಕ್ಷರಸ್ಥರಾದ ನಮಗೆ ಯಾವುದು 
ಆದರ್ಶವಾಗಬೇಕೆಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ. 


೦೫-೦೬-೨೦೦೮ 


೧೬೬ / ವಚನ 


ಆತು ಮೆಯ್ಯನಲ್ಲದೇಂ ಮನವನಿತ್ತನೆ ರಾಕ್ಷಸಂಗೆ 


ಮಹಾಕವಿ ಕುವೆಂಪು ಅವರ "ಶ್ರೀರಾಮಾಯಣ ದರ್ಶನಂ' ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ಧಾನ್ಯಮಾಲಿನಿ 
ಎಂಬ ಸ್ವಾಭಿಮಾನಿಯೊಬ್ಬಳು ಹೇಳುವ ಮಾತಿದು. ರಾವಣ ರಾಕ್ಷಸ. ತನ್ನ ಅಪಾರ 
ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಶತ್ರು ರಾಜರನ್ನು ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಸೋಲಿಸಿ, ಅವರ ಪತ್ನಿಯರನ್ನು ತನ್ನ 
ಶಯ್ಯಾಗ್ರಹಕ್ಕೆ ಬಳಸ ಎಳೆದು ತಂದು ಬಳಸುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ae ಸ್ತೀಯರಲ್ಲಿ 
ಧಾನ್ಯಮಾಲಿನಿಯೂ ಒಬ್ಬಳು. ಅವಳು ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಥೆತಿಯ “ಕತ್ತಲಮುಖಪೊಂದರತ್ತ 
ನಮ್ಮ ಗಮನ ಸೆಳೆಯುತ್ತಿದ್ದಾಳೆ. ಅವಳ ಇಚ್ಛೆಗೆ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ಅವಳನ್ನು ಅಪಹರಿಸಿ, 
ಅವಳನ್ನು ಬಲವಂತವಾಗಿ ಜೋಗಿಸಿದ (ಅತ್ಯಾಚಾರ ಮಾಡಿದ) ಸಾನ ಅವಳು 
ಎಂದೂ "ಮನವನ್ನು ನೀಡಲಿಲ್ಲ. ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ಅಸಹಾಯಕವಾಗಿ ದೇಹವನ್ನಿತ್ತಳು. 
ಅಂದರೆ ಅವಳು "ಶೀಲ'ಗೆಡಲಿಲ್ಲ. ಶುದ್ಧ ಚರಿತಳಾಗೇ ಉಳಿದಳು. ಏಕೆಂದರೆ ಕುವೆಂಪು 
ಅವರು ಹೇಳುವಂತೆ- "ಮನವಲ್ಲದೆ ತನುವ ನೋಡುವನೆ ಜಗದೀಶ್ವರಂ?' 


ಕುವೆಂಪು ಅವರು ಶೀಲವೆಂಬ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು ದೇಹದ ಮೂಲಕ ಅಳೆಯಬಾರದೆಂದು 
ಸಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅದು ವ್ಯಕ್ತಿ ನಡೆಗೆ, ಭಾವ ಶುದ್ಧಿಗೆ ಮತ್ತು ಚಾರಿತ್ರಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ವಿಷಯ. ದೈಹಿಕ ಶೀಲವನ್ನು ವ್ರತ ತಪಗಳ "ಮೂಲಕ "ಕಟ್ಟುನಿಟ್ಟಾಗಿ 
ಆಚರಿಸುತ್ತಾ, ನಕಕ ಅಶುದ್ಧರಾಗಿ ಚಾರಿತ್ರ್ಯಹೀನರಾಗಿ, ಮಾನಸಿಕ 
ವ್ಯಭಿಚಾರಿಗಳಾಗಿ ಬಾಳುವವರಿಗಿಂತ ದೇಹವನ್ನು ಮಾರುವ ಕಾಯಕ ನಿಷ್ಠರಾಗಿ 


ಜಾ ಶುದ್ಧರಾಗಿ ಬಾಳುವವರು ಉತ್ತಮೋತ್ತಮ 2.1 ಹ 


ಶೀಲವೆಂಬುದು ದೈಹಿಕ ಮಲಿನತೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದು ಎಂದು ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜ 
ನಂಬಿ ಬಂದಿದೆ. ತೂ ರಕ್ಷಣೆ ಭಾರತೀಯ ನಾರಿಯ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು ಸಾರಿ 
ಹೇಳುತ್ತಾ ಬಂದಿದೆ. ಶೀಲಗೆಟ್ಟರೆ ಸಾವೇ ಅಂತಿಮ SENSES ನಂಬಿಕೆ 
ಹುಟ್ಟಿಸಿದೆ. ಲೈಂಗಿಕತೆಗೆ ತಳುಕು ಹಾಕಿ ಶೀಲವೆಂಬ ಅತ್ಯಂತ ದೊಡ್ಡ ಮೌಲ್ಯವನ್ನೂ 
ಕುಬ್ಬಗೊಳಿಸಲಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಮಹಿಳೆ ತನ್ನ ಶೀಲಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆ ಬರುವಂಥ ಸಮಯದಲ್ಲಿ 
ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಗೆ ಶರಣಾಗುತ್ತಿದ್ದಳು. ತನ್ನ ಶೀಲ 'ರಕ್ಷಣೆಗೆಂದೇ ತನ್ನ ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು 
ಕುರೂಪಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಳು. ಈ 5೦ ರಕ್ಷಣೆಯ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ಅಚಾರ 
ಸಹಗಮನ ಪದ್ಧತಿ ಮತ್ತು ಪರ್ದಾ ಪದ್ಧತಿಗಳು ಬೆಳೆದು ಬ೦ದವು. ಇಂದಿಗೂ ಉತ್ತರ 
ಭಾರತದ ಹೆಂಗಸರು ತಲೆಯ ಮೇಲೆ ಮುಸುಕು ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೧೬೭ 


| 
ನಿಲ್ಲಿಸಿಲ್ಲವೆ೦ಬುದನ್ನು ಮನಗಂಡರೆ ಶೀಲದ ಬಗೆಗಿನ ಭಯ ಎಂಥದು ಎಂಬುದು 
ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಈ ಲೈ೦ಗಿಕತೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಶೀಲದ ಅನ್ವಯ ಗಂಡಿಗೊಂದು ಬಗೆಯಾದರೆ 
ಹೆಣ್ಣಿಗೊಂದು ಬಗೆ. ಅವಳು ಮದುವೆಗೆ ಮುನ್ನ 'ೀಲಗೆಡಬಾರದು; ಮದುವೆಯಾದ 
ನಂತರವೂ ಶೀಲಗೆಡಬಾರದು. ಅದು ಅವಲ ಸದನವು  ಅಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಮದುವೆಗೆ 
ಮುನ್ನ ಶೀಲ ಅನುಮಾನಾಸ್ಪದವಾದರೆ ಅವಳಿಗೆ ಮಾ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. ಮದುವೆಯ 
Ce ಶೀಲ ಹೋದರೆ ಗಂಡ ತೊರೆಯುತ್ತಾನೆ; ಸಮಾಜ ಕೀಳಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಗಂಡಸಿಗೆ ಇದರ ವಿನಾಯಿತಿ ಇದೆ. ಆತ ಮದುವೆಗೆ ಮುನ್ನ ಲೈಂಗಿಕಾನುಭವವನ್ನು 
ಪಡೆಯಬಹುದು; ಮದುವೆ ಆದ ನಂತರ ಪರಸ್ತ್ರೀ ಸಂಗ ಯ! ಸಾ 
ಹೆಚ್ಚುವರಿ ಮದುವೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಇದು ಪುರುಷ ತನ್ನ ಭೋಗದಾಸೆಯನ್ನು 
ತೀರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ಹುನ್ನಾ! ರವೆಂಬುದನ್ನು ಆಧುನಿಕ ಮನಸ್ಸು 
ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಿಬೇಕು. 


ಈ ಶೀಲದ (ಲೈಂಗಿಕತೆ) ಬಗೆಗಿನ ಶುದ್ಧತೆ ಸಿಗೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಪುರುಷನಿಗೂ 
ಇರಬೇಕೆಂದು ಆಧ ಮನಸ್ಸು ಒತ್ತಾಯಿಸುತ್ತದೆ. ಕೀಲ ಅಥವಾ ಚಾರಿತ್ರ ದ ಪರೀಕ್ಷೆ 
ಸ್ತ್ರೀಗೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ; ಪುರುಷನಿಗೂ ಆಗಬೇಕು. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೇ ಕುವೆಂಪು ಅವರು 
ರಾವಣನಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ ಪಡೆದ ಸೀತೆಯ ಶೀಲವನ್ನು ಅಗ್ನಿ ಪ್ರವೇಶದ ಮೂಲಕ 
ಪುನೀತಗೊಳಿಸಲು ಮಾತ್ರ ಸೀಮಿತಗೊಳಿಸದೆ, ರಾಮನ ಶೀಲವೂ ಕೂಡ ಅಗ್ನಿಯಿ೦ದ 
ಪರೀಕ್ಷೆಗೊಳಪಡಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅದೇ ರೀತಿ ರಾಮ ಅಗ್ನಿಪ್ರವೇಶ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. 


ಭಾರತೀಯರ ರೀತಿ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರು ಲೈಂಗಿಕ ಶೀಲದ ಬಗ್ಗೆ ತಲೆ ಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. 
ತಂದೆಯ ಮುಂದೆ, ಗಂಡನ ಮುಂದೆ ಲೈ೦ಗಿಕ ಅತ್ಯಾಚಾರಕ್ಕೊಳಗಾದ ಹೆಣ್ಣು ತಿರಸ್ಕಾರ 
ಯೋಗ್ಯಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಶೀಲವೆಂಬುದು ದೇಹಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದಲ್ಲವೆಂದು 
ಅವರ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಅವರಿಗೆ ತಿಳಿಸಿದೆ. ಇದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಬದುಕಿನ ಹೆಜ್ಜೆಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ 
ಇಡಲು ಸಾಧ್ಯವೆಂಬುದನ್ನು ವಿವೇಚಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 


೧೯-೦೬-೨೦೦೮ 


೧೬೮ಮೆಯ್ಯನಲ್ಲದೇಂ ಮನವನಿತ ತನೆ ರಾಕ್ಷಸಂಗೆ 


೮೩. ಸ್ಪರ್ಗವೆಂಬ ಕನಸು 


ಕನಸು ಕಾಣುವುದು ತಪ್ಪಲ್ಲ, ಅದು ಅತ್ಯಂತ ಸಹಜ ಸ್ವಭಾವ, ಕ್ರಿಯೆ. ಕನಸುಗಳು 
ನಮ್ಮ ಭವಿಷ್ಯದ ರೂವಾರಿಗಳಾಗಬೇಕು. "ಭವಿಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ ಸ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದ 
ಸಾಧನೆಗಳ ಮುಟ್ಟಬೇಕಾದ ಗುರಿಗಳ ಭದ್ರ ಹೆಜ್ಜೆಗಳಾಗಿ ಕನಸುಗಳು ಕೆಲಸ ಮಾಡಬೇಕು 
"ಈ ಜೀವನದಲ್ಲಿ : ನಾವು ಗೆಲಬಹುದಾದ : ಸಾಧ್ಯತೆಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಅದು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಬೇಕು. 
ಆ ಸ್ಪಷ್ಟನೆ ಭ್ರಮಾಜನ್ಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳಾಗಬಾರದು. ಅಜ ಬದುಕನ್ನು ವಾಸ್ತವಿಕ ನೆಲೆಯಿಂದ 
ಕದಲಿಸಿ- ಕನಸು LR EE ನಿರಾಶೆ ಮತ್ತು ಖಿನ್ನ ತೆಯ 'ಪ್ರಪಾತಕ್ಕೆ ಇಳಿಸಿ 
ಬಿಡುತ್ತವೆ. ಅಂದರೆ ಈ ಬದುಕಿನ ವಾಸ್ತವತೆಯ ಮಿತಿಯೊಳಗೆ ಈಡೇರಿಸಲಾಗದ 
ಕನಸುಗಳು ಸಂಪೂರ್ಣ ಸುಳ್ಳು ಎನಿ ಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಆ ಸುಳ್ಳುಗಳ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿದರೆ 
ಬದುಕು ಹಾಳಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂಥ ಸಂಪೂರ್ಣ ಕಲ್ಪನೆಯ ಕನಸುಗಳಲ್ಲೊಂದು ಸ್ವರ್ಗ] 


ಸ್ಪರ್ಗವೆಂದರೆ ಅದು ಸುಖದ ನೆಲೆಯೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ತುಂಬಲಾಗಿದೆ. 
ಶಾಸ್ತ್ರ ಪುರಾಣಗಳು ಶತಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಅದನ್ನೇ" ಒತ್ತಿ ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತಿವೆ. ಇವುಗಳಿಂದ 
ಬಲೆತವಾದ ನಮ್ಮ ಜನ ಜೀವನದ ನಂಬಿಕೆ ಎದೆಯಲ್ಲಿ ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿ "ಬೇರೂರಿದೆ. ಪ್ರ 
ನಂಬಿಕೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆಯೇ ನಮ್ಮ ಕಥೆಗಳನ್ನು ಬರೆಯಲಾಗಿದೆ. ಅವು ವಾಸ್ತವಕ್ಕೆ 
ದೂರವಾದ ನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಸತ್ಯವೆಂದು ಹೇಳಿವೆ. ಪಾತ್ರಗಳನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿ, ಬಣ್ಣ ಬಣ್ಣದ ಹುಸಿ ಚಿತ್ತಾರಗಳನ್ನು, ಕೈಗೆ ನಿಲುಕದ ಕಾಮನಬಿಲ್ಲುಗಳನ್ನು 

ಊ ಣಿ ಣಿ ಧಿ 
ಕಣ್ಮುಂದೆ ನಿಲ್ಲಿಸಿವೆ. 


ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ, ಮರ್ತ್ಯ-ಸ್ವರ್ಗಗಳನ್ನು ನೋಡುವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಲ್ಲಿಯೇ 
ವೈರುಧ್ಯವಿದೆ. ಚಿರಂತನವಾದ ನೈತಿಕ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಸ್ಪರ್ಗ ನೀತಿಗಳು ಬೇರೆ 
ಬೇರೆಯಾಗಿರಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಬೇಡವಾದದ್ದು ಅಲ್ಲಿಯೂ ಬೇಡವಾಗಬೇಕು. 
ಅದನ್ನೇ ಬಸವಣ್ಣನು ಅತ್ಯಂತ ಸರಳವಾಗಿ "ಇಲ್ಲಿ ಸಲ್ಲುವವರು ಅಲ್ಲಿಯೂ ಭ್ರ 
ಎಂದು ಹೇಳಿದ. ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳು ಭೂಮಿಯ ಜನರನ್ನು ಹೆದರಿಸಲು ಸೃಷ್ಟಿ 
ಮಾಡಿದ ಕಟ್ಟು ಕಥೆಗಳು. ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಜೀವಿ-ಅದು ಸ ಸ್ಯ ಪ್ರಾಣ; ಹುಳು ಹುಪ್ಪಟೆ 
ಮುನುಷ್ಯ ಯಾವುದೇ "ಆಗಿರಲಿ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. "ಇಲ್ಲಿಯ ಸ ಸನ್ನಿ ವೇಶ 
ಹವಾಮಾನಗಳಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ಬದುಕಿ ಸಾಯುತ್ತದೆ, ಅಪ್ಪೆ ಅದರಾಚೆ ಏನೂ ಇಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಇರುವಷ್ಟು ದಿನ ಅನ್ಕರಿಗೆ ಭಾರವಾಗದೆ, ಹಿಂಸೆಕನಾಗದೆ, ಶೋಷಕನಾಗದೆ, 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ ೬೯ 


"ಬದುಕುವುದು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಮನಾಗಿ ಇರುವ ಹಕ್ಕು' ಎಂದು ತಿಳಿದು ಬಾಳಬೇಕು, 
ಅಪ್ಪೆ ಅದು ಜೀವಧರ್ಮ. ಅದು ಬಿಟ್ಟು ದುಷ್ಟನಂತೆ ಓಂಸಕನಾಗಿ ಬಾಳಿದರೆ ಎಲ್ಲರಿಂದ, 
"ಎಲ್ಲದರಿಂದ' “ಛೀ' ಎನ್ನಿ ಸಿಕೊಂಡು, "ಯಾರಿಗೂ ಬೇಡದವನಾಗಿ ಸಮುದಾಯದಿಂದ 
ಪರಿತ್ಯ ಕ್ರವಾಗಿ ನರಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ರೀತಿಯ ಬಾಳು ಕೂಡ ಇಲ್ಲಿಯೇ 
ಪೂಣ್ಣ ಗೊಳ್ಳಬೇಕು. ಇದನ್ನೇ "ಬಸವಣ್ಣ ಅತ್ಯಂತ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಗುರುತಿಸುತ್ತಾನೆ: 
“ದೇವಲೋಕ " ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುದು "ಬೇರಿಲ್ಲ ಕಾಣಿ ಭೋ! ಸತ್ಯವ ನುಡಿವುದೆ 
ದೇವಲೋಕ; ಮಿಥ್ಲವ ನುಡಿವುದೆ ಮರ್ತ್ಯಲೋಕ ಆಚಾರವೆ ಸ್ಪರ್ಗ; ಅನಾಚಾರವೆ 
ನರಕ, ಕೂಡಲಸಂಗಮಡೇವಾ ನೀವೇ ಪ್ರಮಾಣು'. 


ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಸದಾಚಾರಗಳು ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಸದಾಚಾರಗಳು ಅತ್ಯಂತ 
ಪ್ರಮುಖ ಮೌಲ್ಯಗಳೆಂದು "ಬಸವಣ್ಣ ಸಾರುತ್ತಾನೆ. ಮಿಥ್ಕೆಯಾದ ಸ್ಪರ್ಗ-ನರಕಗಳು 
ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಆಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗಬೇಕೆಂದು ನಮ್ಮ ನಡತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಬೆಳಕು 

ಆದರೆ ನಮ್ಮ ನಂಬಿಕೆ ಇಹದಲ್ಲಿ ಮಾಡಬಾರದ್ದನ್ನು ತಿನ್ನಬಾರದನ್ನು ಕುಡಿಯಬಾರದನ್ನು 
ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದಲ್ಲಿ ಪಾಪವೆಂದು ಪರಿಗಣಿತವಾಗುವ ಆಚಾರಗಳನ್ನು ಸ್ಪರ್ಗದಲ್ಲಿ 
ಮಾಡಬಹುದೆಂದು ಆಸೆ ಹುಟ್ಟಿಸಿ ಕನಸು ಕಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಇದು ಕೂಡ ವಂಚನೆಯ 
ರೂಪವೆಂದು ಪರಿಗಣಿತವಾಗಬೇಕು. 
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ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 


ಸ್ಪರ್ಗ'ವೆಂಬ ಕನಸು ಬರಹ ವಸ್ತುನಿಷ್ಠವಾಗಿದೆ. 'ಸ್ವರ್ಗ'ವೆಂಬ ಲೋಕವನ್ನು 
ಯಜ್ಯಗಳಿಂದ ಪಡೆಯಬಹುದಾಗಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದ ಶಾಸ ಸ್ತಗಳು, ಇದನ್ನು ಅತ್ಯ ಚಿತ 
ಅಶಾಶ್ವತವೆಂದು ವರ್ಣಿಸಿವೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದಲೇ ಪುಣ್ಯವು ಕ್ಷೀಣಗೊಂಡಾಗ ಸ್ಪರ್ಗವಾಸಿಗಳೂ 
ಭೂಲೋಕಕ್ಕೆ ಮರಳುತ್ತಾರೆಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲೂ ತಿಳಿಸಲಾಗಿದೆ. ಮಾನವನ ನಿಜವಾದ 
ಗುರಿಯೆಂದರೆ ತನ್ನ ಒಳಗೇ ಗುಪ್ತವಾಗಿರುವ ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಅರಿಯುವುದು. ಇದನ್ನರಿತಾಗ 
ಚಂಡಾಲ ಹೂ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ "ಇವರಲ್ಲಿ ಯಾರು ಜ್ಞಾನಿಗಳಾಗಿರುತ್ತಾರೋ 
ನನ್ನ ಗುರುಗಳೆಂದು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಹೇಳಿರುವುದು ಗಮನಾರ್ಹವಾಗಿದೆ. 


wW LG 


-ಸೌದಾಮನೀ ಪ್ರಭಾಕರ, ಹಾಸನ 


೧೭೦ / ಸ್ವರ್ಗವೆಂಬ ಕನಸು 


೮೪. ಅವರು ಮಕ್ಕಳ ಮಾರ್ಯಾರೊ ಮಳೆರಾಯ 


ಜೀವ ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲಭೂತ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಹಸಿವು ಅತ್ಯಂತ ಮುಖ್ಯವಾದುದು. 
ಜೀವಿಯ ಅಸ್ಥಿತ್ವ ನಿಂತಿರುವುದೇ ಅದರ ಈಡೇರಿಕೆಯ ಮೇಲೆ. ಹಸಿವನ್ನು ತಡೆಯುವಿಕೆಗೆ 
ಒ೦ದು ಮಿತಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಆ ಮಿತಿ ಮೀರಿದ ಮೇಲೆ ದೇಹ ತಲ್ಲಣಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ, ಸಂಕಟ 
ಪಡುತ್ತದೆ; ತಕ್ಷಣ ಆಹಾರ ಬೇಡುತ್ತದೆ, ಇತರರ ತಲೆಯೊಡೆಯಲೂ ಸಿದ್ಧಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ಆಗ ಅದರ ಮನಸ್ಸು ಬುದ್ಧಿಗಳು ಸ್ಥಿಮಿತ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಅಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅದರ 
ನಾಗರಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ತೊಡುಗೆಗಳು ಕಳಚಿಕೊಳ್ಳತ್ತವೆ. ಇನ್ನಿತರ ಮುಖ್ಯ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಾದ ಕಾಮ, ನಿದ್ರಗಳು ಮಾಯವಾಗುತ್ತವೆ; ಮಲ ಮೂತ್ರಾದಿಗಳು ಅರ್ಥ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಅ೦ದರೆ ಹಸಿವು ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳ “ರಾಜ' ಎಂದಾಯಿತು. 


ಜನಪದ ಕಥೆಯೊಂದಿದೆ: ನಾಲ್ಕಾರು ವರ್ಷ ಮಳೆಯಾಗದೆ ಬರ ಬಂದಿತು. ಅನ್ನ 
ನೀರುಗಳಿಲ್ಲದೆ ಜನ, ಪಶು-ಪಕ್ಷಿಗಳು ತೊಂದರೆ ಅನುಭವಿಸಿದವು. ಜನ ತಿನ್ನಬಾರದ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ತಿಂದು ಕಾಲ ನೂಕಿದರು. ಅಂತೂ ಕೊನೆಗೆ ಮಳೆ ಆಸು ರಾಗಿ 
ಬಿತ್ತನೆ ನಾಡಿದರು. ಒಣಗಿ ನೀರಿಗಾಗಿ ಕಾದಿದ್ದ ನೆಲ ತನ್ನ ಫಲವತ್ತತೆಗೆ ನೀರಿನ 
ನೆರವು ಪಡೆದು ಹುಲುಸಾದ ರಾಗಿ ಪೈರನ್ನು ಬೆಳೆಸಿತು. ಆ “ಹೊದ. ಒಡತಿ ತನ್ನ 
ಹತ್ತು ವರ್ಷದ ಮಗನೊಂದಿಗೆ ದಿನಾ ಹೊಲಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಿದ್ದಳು. ಬೆಳೆಸನ್ನು ನೋಡಿ. 
ಸಂಭ್ರಮಿಸುತ್ತಿದ್ದಳು. ತೆನೆ ಕಡೆಯಿತು. ಮೊದಲ 'ಕಾಚಕ್ಕಿ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಬಿತ್ತು ಚುರುಕಾಗಿದ್ದ 
ಮಗ ಓಡಿ "ಅದನ್ನು ಕಿತ್ತು ತಿಂದ. ಹಸಿದು ಕಂಗಾಲಾಗಿದ್ದ ತಾಯಿ ಕಾಚಕ್ಕಿಗಾಗಿ 
ಹಂಬಲಿಸಿ ಒದ್ದಾಡಿದಳು. ಮಗನ ಮೇಲೆ ಮುನಿದಳು. ಅವನ ಹೊಟ್ಟೆಯನ್ನು ಬಗೆದು 
ಅಲ್ಲಿದ್ದ ಕಾಚಕ್ಕಿ ತೆಗೆದು ತಿಂದಳು. 


ಇದೊಂದು ಅಪರೂಪದ ಕನ್ನಡ ಜನಪದ ಕಥೆ. ಮಾತೃತ್ವವನ್ನು ತುಳಿದು ನಿಂತ 
ಹಸಿವೆಂಬ ರಾಕ್ಷಸ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ "ಸ್ವರೂಪದ ಅನಾವರಣ 1 ಕಥೆಯಲ್ಲಿದೆ. ಅಷ್ಟೋ 
ಇಷ್ಟೋ ಹೊಟ್ಟೆ ಹಂಪನ ನಾಗರಿಕ, ಜೀವಪರ ಮನಸುಗಳಿಗೆ ಈ ಕಥೆಯನ್ನು 
ಅರಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಕಷ್ಟ ಆದರೆ "“ಹಸಿವು' ಮಾಯಾಪಾಶವಾಗಿ ಬೆಳೆದು ಜೀವಿ 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುವ ಮನುಷ್ಯ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಕಬಳಿಸುತ್ತದೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು 
ಓದಿದವರಿಗೆ ಮನುಷ್ಯ ಹೊಟ್ಟೆಗಾಗಿ ನಡೆಸಿರುವ ಸರ್ಜರ ಕೃತ್ತಗಳ ಪರಿಚಯವಾಗಿರುತದೆ. 
ಅವನು ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಿದ "ನಂತರ ಇತರ ಕಟ್ಟುವ ಕೆಲಸಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೭೧ 


ತೀನಂಶ್ರೀ ಅವರು ತಮ್ಮ ಆಚಾರ್ಯಕೃತಿಯಾದ "ಭಾರತೀಯ ಕಾವ್ಯ ಮೀಮಾಂಸೆ'ಯಲ್ಲಿ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವೊ೦ದಕ್ಕೆ ಈತಳಗಿನಪದ್ಯವೂಂದನ್ನು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನಾಗಿ ನೀಡುತ್ತಾರೆ: 
(ಆಶ್ಚರ್ಯವೆಂದರೆ ಅದು ಕೂಡ ಜನಪರ ಗೀತೆ!) 
x ಒಕ್ಕಲಗೇರ್ಯಾಗ ಮಳೆರಾಯ ಅವರ ಮಕ್ಕಳ 

ಮಾರ್ಕಾರೋ ಮಳೆರಾಯ 

ಮಕ್ಕಳ ಮಾರಿ ರೊಕ್ಕವ ತಕ್ಕೂಂಡು ಭತ್ತಾಂತ 

ತಿರುಗ್ಯಾರೋ ಮಳೆರಾಯ 

ಬರಗಾಲದ ತೀವ್ರತೆಯನ್ನು ಈ ಗೀತೆ ಪರಿಣಾಮಕಾರಿಯಾಗಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸುತ್ತದೆ. 

ಜಗತ್ತಿಗೆ ಭತ್ತ ಬೆಳೆದು ಅನ್ನ ನೀಡುವ ಒಕ್ಕಲಗೇರಿಯಲ್ಲಿ ಹಸಿವನ್ನು ತಡೆಯಲಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ. 
ಅದಕ್ಕೆ ಅವರು ತಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳನ್ನೇ ಮಾರಿ, ಹಣ ಪಡೆದು ಭತ್ತಕ್ಕಾಗಿ ತಿರುಗಾಡುವ 
ದಾರುಣ ಚಿತ್ರಣವು ಹಸಿವಿನ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ಅಂದರೆ ಹಸಿವು ಎಂಬ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಅತ್ಯಂತ ಮೂಲಭೂತವೂ ಆಳರೂಪದ್ದೂ ಆದ ಪ್ರವೃತ್ತಿ. ಈ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನು 
ತೃಪ್ತಿಪಡಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಮನುಷ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು ಲೂಪಿಸಿರುವುದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 
ಆಹಾರದ ಕೊರತೆ ಎಂದೂ ಬರಬಾರದು. ಅದು ಮಳೆಗಾಲ, ಚಳಿಗಾಲ, ಬರಗಾಲ 
ಎಂಬ ಭೇದ ಭಾವವಿಲ್ಲದೆ ತನ್ನಲ್ಲಿರಬೇಕು. ಕಷ್ಟ ಬ೦ದಾಗ ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು 
ಹೋಗಬಾರದು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವನು ಕೃಷಿ ಸಂಸ್ಥೃತಿಯನ್ನು ಕಂಡು ಹಿಡಿದ. ಅದರಿಂದಾಗಿ 
ಅವನು ಒಂದೆಡೆ ನೆಲೆ ನಿಲ್ಲಬೇಕಾಯಿತು. ಮನೆ ಮಾರು ಊರುಗಳನ್ನು, ಕೆರೆಕಟ್ಟೆ, 
ದೇವಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿದ. ಅದಕ್ಕೆ ಸೊಬಗು ನೀಡಲು ಕಲಾಭಿರುಚಿಯನ್ನು ಬೆಳಸಿಕೊ೦ಡ. 
ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಿದ ನಂತರ ಸಂತತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಯೋಚಿಸಿದ; ಹಾಡು ಕಟ್ಟದ, ಕತೆ 
ಬರೆದ; ನೃತ್ಯ ಕಲಿತು ಅಭಿನಿಯಿಸಿದ. ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಮಟ್ಟವನ್ನು ಮೀರಿ ಜೀವಪರವಾಗಿ 
ಬೆಳೆದ. ಈ ಭೂಮಿಯೊಳಗಿನ ನೀರುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತಿಸಿ, ಅವುಗಳ ನಿಗೂಢತೆಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಕಲ್ಪಿಸಿದ. ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಬಗ್ಗೆ ಗಮನಹರಿಸಿದ. ಇವಕ್ಕೆಲ್ಲ ಹಸಿವು ಮೂಲಸ್ಫೂರ್ತಿಯಾಗಿ 
ಕೆಲಸ ಮಾಡಿತು. "ಹಸಿವು" ಬೌದ್ಧಿಕ ಹಸಿವಾಗಿ ಮತ್ತೊಂದು ಅರ್ಥ ಪಡೆಯಿತು. 


೧೭-೦೭-೨೦೦೮ 


೧೭೨ / ಅವರು ಮಕ್ಕಳ ಮಾರ್ಕಾರೊ ಮಳೆರಾಯ 


೮೫. ಬಿನ್‌ ಲಾಡೆನ್‌ಗೂ ಹಿ೦ಬಾಲಕರಿದ್ದಾರೆ! 


ಹೌದು, ಇದು ನಿಜ! ಆಶ್ಚರ್ಯಪಡುವಂಥಾದ್ದೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಬಿನ್‌ ಲಾಡೆನ್‌ಗೆ 
ಅಪಾರ ಹಿಂಬಾಲಕರು ಇರುವುದರಿಂದಲೇ ಇಂದು ಜಗತ್ತಿನ ಅನೇಕ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ 
ಭಯೋತ್ಪಾದನೆಯ ಚಟುವಟಕೆಗಳು ನಡೆಯುತ್ತಿವೆ. ಅವನಿಗೆ ಬೆ೦ಬಲ ನೀಡಲು 
ಅನೇಕ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಸದ್ದಿಲ್ಲದೇ ನಿಂತಿವೆ; ಜಾಗತಿಕ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಜಪಿಸುವ ಅನೇಕ 
ಧರ್ಮಗುರುಗಳು ಅವನೊಡನಿದ್ದಾರೆ. ಧರ್ಮದ ಅಫೀಮು ಣೆ. ವಿವೇಚನೆ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ; ತಮ್ಮಂತೆಯೇ" ಇತರರು ಎ೦ಬ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು ಮರೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ತಾನು, ತಾನು ನಂಬಿರುವ ಮತ, ಸಿದ್ದಾಂತ ಅತ್ಯುತ್ತಮ. ಅದರಿಂದ ಮಾತ್ರ ಜಗತ್ತು 
ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ ಇರಲು ಸಾಧ್ಯ; ಅದರಿ೦ದ ಮಾತ್ರ ಜಗತ್ತು ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯ 
ಉಳಿದದ್ದೆಲ್ಲಾ ಸುಳ್ಳು, ಅಧರ್ಮ; ಬದುಕಲು ಅಯೋಗ್ಯ ಎ೦ಬ ದೃಢವಾದ ನಂಬಿಕೆ 
ಆಳುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ಮತಧರ್ಮಗಳ ಈ “ಅಸಮಾನತೆಯ ತಿಳಿವು' ಆ ಮತ ಧರ್ಮಗಳ 
ಕೆಲವು ಅನುಯಾಯಿಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರುಬಿಟ್ಟು ತಮ್ಮ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಹೊರತಾದವರನ್ನು ನಾಶ 
ಮಾಡಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತದೆ. ನಾಶವಾಗದೇ ಹೋದರೂ ಚಿಂತೆಯಿಲ್ಲ, ಕನಿಷ್ಠ 
ಗುಲಾಮರನ್ನಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಹವಣಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದ ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ಧಕ್ಕೂ 
ಇಂಥ ಮತಾಂಧ ಜಿಹಾದ್‌ಗಳು (ಧರ್ಮಯುದ್ಧಗಳು) ನಡೆಯುತ್ತಲೇ ಬಂದಿವೆ. 


ಇದನ್ನು ವಸ್ತುನಿಷ್ಠವಾಗಿ ಅವಲೋಕಿಸಿದಾಗ 'ರಾಮತ್ವ ರಾವಣತ್ವ' ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳು 
ಮೂಡುತ್ತವೆ. "ರಾಮತ್ತ'ವು ಎಲ್ಲವನ್ನು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ತಬ್ಬಲು, ಹಂಚಿ ತಿನ್ನಲು, 
ಸೋದರತ್ವದಿ೦ದ ಕಾಣಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದರೆ, "ರಾವಣತ್ವ'ವು ಎಲ್ಲವನ್ನು ಕಬಳಿಸಲು 
ಹಾತೊರೆಯುತ್ತದೆ. ಅಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು ಶೋಷಣೆ ಅದರ ಮಂತ್ರ ತನ್ನ ಉಳಿವಿಗಾಗಿ 
ಸೋದರತ್ವವನ್ನು ಕೂಡ ಬಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲು ಹಿ೦ದೆಗೆಯುವುದಿಲ್ಲ. ಮಾನವ 
ಸಂಬಂಧಗಳಿಗೆ “ರಾವಣತ್ವದಲ್ಲಿ ಬೆಲೆಯೇ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದು ಸ್ವಾರ್ಥಮೂಲವಾದುದು. 
ಕ್ರೈಸ್ತ ಮತ್ತು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮಗಳು ಗಾಡ್‌ ಮತ್ತು ಸೆತಾನ್‌ಗಳು ಜೊತೆ ಜೊತೆಯಲ್ಲೇ 
ಬಡಿದಾಡುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ಚಿತ್ರಿಸುತ್ತವೆ. ಇದು "ಗುಡ್‌ ಅಂಡ್‌ ಈವಿಲ್‌' ಚಿತ್ರಣ. ಅಂದರೆ 
ಧರ್ಮ ಧರ್ಮಗಳ ಪಾ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ವ್ಯಕ್ತಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ನಡುವೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಒಬ್ಬನೇ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಗುಣ ಸ್ವಭಾವ ನಂಬಿಕೆಗಳ ಯಂಕ ಬೆಳಕು ಚೆಲ್ಲುವ ವಿಚಾರವಿದು. 
ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಪಡೆದ. ಶಿಕ್ಷಣ, ಅರಿವಿನ ವಿಕಾಸ, ಅವನ ಮನಸಿನ ಮೇಲೆ. ಆಗಿರುವ ಗಾಢ 
ಪಧಾವ- ಮುಂತಾದ ಸಂಗತಿಗಳ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಅವನು ಗುಡ್‌ ಆಗಿಯೋ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೭೩ 


ಈವಿಲ್‌ ಆಗಿಯೋ ಮೂಡುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ಅವನು ರಾವಣನಾಗುತ್ತಾನೆ, ಕ್ರಿಸ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ಈ ನಂಬಿಕೆಯ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದವರು ಅನುಯಾಯಿಗಳಾಗಿ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ನಂಬಿಕೆ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ಜನಪರ ಕೆಲಸಗಳನ್ನೋ ಜನವಿರೋಧಿ 
ಕೆಲಸಗಳನ್ನೋ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 


ಲಾಡೆನ್‌ ಸ೦ತತಿಯವರನ್ನು ಕೇಳಿ ನೋಡಿ, ಅವರಿಗೆ ಅವರು ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದು 
ತಪ್ಪಾಗಿ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. ತಾನು ಪುಣ್ಯದ ಕಲಸವನ್ನು, ತಮ್ಮ ಜನಾಂಗದ ಉದ್ಧಾರದ 
ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದಾಗಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ಉತ್ತರವನ್ನು “ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಇದು "ಎಲ್ಲ 
ಧರ್ಮಗಳ. ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಬದ್ಧ. ಉಗ್ರವಾದಿಗಳ 
ದೃಢನಂಬಿಕೆ. ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ಬಗೆಗಿನ ಮತಿಹೀನ ಮೌಢ್ಯಗಳೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ಕುವೆಂಪು 
ಅವರು ಹೇಳುವ ವಿಶ್ವಮಾನವ ತತ್ವವನ್ನು ಮಗುವಿಗೆ ಬಾಲ್ಯದಿಂದಲೇ ತಿಳಿಹೇಳಿದರೆ 
ಇಂಥ 'ಮತಾಂಧ' ಸೃಷ್ಟಿಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಮಗು ಜನಿಸುವಾಗ ಅದು 
ಕೇವಲ ಮಗುವಾಗಿರುತ್ತದೆ, ಅಷ್ಟೇ. 


೩೧-೦೭-೨೦೦೮ 


೧೭೪ / ಬಿನ್‌ ಲಾಡೆನ್‌ಗೂ ಹಿಂಬಾಲಕರಿದ್ದಾರೆ! 


೮೬. ಗಗನದೊಡಲು ಗುಡುಗು ಸಿಡಿಲು 


ನಾಲ್ಕಾರು ದಶಕಗಳ ಹಿಂದೆ ಶಾಲೆಗೆ ಹೋದವರಿಗೆಲ್ಲರಿಗೂ "ಗಗನದೊಡಲು 
ಗುಡುಗು ಸಿಡಿಲುಗಳನ್ನೆಸೆ ಸೆದು ಮಸೆದ' ಮುಂಗಾರಿನ ಆರ್ಭಟವನ್ನೂ ಅದನ್ನು ನೋಡಿ 
ಆನಂದದಿಂದ ಗರಿಗೆದರಿ ನರ್ತಿಸುವ ನವಿಲಿನ ನಾಟ್ಯದ ಚಿತ್ರವನ್ನೂ 'ಕಣ್ಮುಂದ 
ಮೂಡಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಅಂದಿನ ಶಿಕ್ಷಕರ ನೆನಪಾಗುತ್ತದೆ. ಬಂದು ಅದು ಟಿ ರಸ ಭರಿತ 
ವರ್ಣನೆಯಾಗಿ ತೋರದೆ, ಮುಂಗಾರಿನ ಆಗಮನದ ವಾಸ್ತವ ಸ್ವರೂಪದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ 
ನಿ೦ತು, ಕವಿ ಮನಕ್ಕೆ ಎರಗುವಂತೆ ಪ್ರೇರೇಪಿಸುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಮಲೆನಾಡಿನ ಕವಿ ಕತ 
ಅವರಿಗೆ Ba “ಮುಂಗಾರ ಸುರಿ'ಯ ರೀತಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಅವಳು “ಪಡುವಲ 
ಕಡಲಿನ ಮಿಂಚನು ಗುಡುಗನು ನುಂಗಿ ಬಸುರಲಿ ಮುಡಿಗೆದರಿ... ರಕ್ಕಸ ಸ ಮೆಜ್ಜೆಗಳಿಕ್ಕುತ' 
ಬರುವ ಮಾರಿ. ಆಗ ಮಲೆನಾಡಿನ ಗಾಳಿ ಬುಸುಗುಡುತ್ತದೆ; ಸುತ್ತಲು ಕಾರ್ಮೋಡ 
ಮುತ್ತುತ್ತದೆ. ಹರಿಯುವ ಹಾವಿನ ತೆರದಲಿ ಕತ್ತಲೆ ಮಲೆನಾಡನ್ನು ನುಂಗುತ್ತದೆ; ಗುಟುರನು 
ಹಾಕುತ ಮುಂಗಾರ್‌ ಗೂಳಿ ಆಕ್ರಮಿಸುತ್ತದೆ. ಇದು ಮಲೆನಾಡನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸುವ 
ಮುಂಗಾರಿನ ರುದ್ರಭೀಕರ ಚಿತ್ರ-ಕವಿ ಕುವೆಂಪು ಅವರ ಲೇಖನಿಯಿಂದ ಹೊರ 
ಹೊಮ್ಮಿದೆ. 


ನಮ್ಮ ದಾಂಪತ್ಯ ಬದುಕಿನ, ಮೃದು ಮಧುರ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಕ್ತಿಯನ್ನು ನೀಡುವ ಕೆ.ಎಸ್‌. 
ನರಸಿಂಹಸ್ವಾಮಿ ಮುಂಗಾರಿನ ಆಗಮನವನ್ನು ಗ ಕೌಟುಂಬಿಕ ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ತುಂಬಿಕೊಡುತ್ತಾರೆ: “ಮನೆ ಮನೆಯ ಬಾಗಿಲನು ಎ ತಟ್ಟಿತು' ಐದಾರು ತಿಂಗಳುಗಳಿಂದ 
ಭೂಮಿ ಕಾದು. ನೀರಿಗಾಗಿ ಬಾಯ್ತೆರೆದು ನಿಂತಿರುತ್ತದೆ. 3ರ ಕಟ್ಟೆಗಳು ಬರಿದಾಗುತ್ತವೆ. 
ವಸಂತ ಬಂದು ಚೈತ್ರ ಚಿಗುರಿ ಪಲ್ಲವಿಸಿ ತಾಯಾಗಿ ಫಲವಾಗಿ "ಹನಿ ಹನಿ ನೀರಿಗಾಗಿ 
ಆಕಾಶದತ್ತ ನೋಡುತಾ ಕನಸು ಕಾಣುವಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಮುಂಗಾರಿನ ಗುಡುಗು ಮಿಂಚು 
ಮಳೆ ಭವಿಷ್ಯತ್ತಿನ ಸ ಸಾಕಾರದ ಆಸೆಯ ಸಂಕೇತ. ಅದು ಪ್ರಕೃತಿ ಮೈದರೆದು, ಮೃನೆರದು 
ತಾಯಾಗುವ ಹಂಬಲದ ಸೂಚಕ. ಮುಂಗಾರು ಬ್‌ *ಯಯಲ್ಲಿ ಡಿಕ್ರಿ 
ನೀರಿದೆ; ಅನ್ನ ವಿದೆ; ಸಂತಾನದ ಉಳಿಯುವಿಕೆ ಇದೆ. ಮನುಷ್ಯ ಬೆಳೆ ಬೆಳೆದು ಅನ್ನ 
ಕಂಡು, ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ನಾಗಂಕತೆಗಳ ನಿರ್ಮಾಣದ ಕಡೆ ಗಮನಹರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಪ್ರಾಣಿ 
ಪಕ್ಷಿಗಳು ತಮ್ಮ ಸಂತಾನಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಆಹಾರ ಪಡೆದು ಸಂಕುಲವನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸುತ್ತವೆ. 
ಸ್ಯ ಜಗತ್ತು ತನ್ನ ಬದುಕಿನ ನಿರಂತರತೆಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸುತ್ತದೆ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ ೭೫ 


ಇಂಥ ಜೀವನ್ನುಖಿಯೂ ಜೀವದಾಯಕವೂ ಆದ ಮುಂಗಾರು ಬಾರದೆ ಕೈಕೊಟ್ಟರೆ 
ಭೂಮಿಯ ಸಂತೋಷ ಅಡಗುತ್ತದೆ. ಜೀವ ತಲ್ಲಣಿಸುತ್ತದೆ. ಬೆಳೆಯಾಗದೆ, ಕೆರೆ ಕಟ್ಟೆ 
ತುಂಬದೆ, ನದಿಗಳು ತುಂಬಿ ಹರಿದು ಮೊರೆಯದೆ ಹೋದರೆ ಬದುಕು ಭೀಕರವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಪಕ್ಷಿಗಳು ನೀರಿಗಾಗಿ ಆಹಾರಕ್ಕಾಗಿ ವಲಸೆ ಹೋಗುತ್ತವೆ; ಪ್ರಾಣಿಗಳು ನೀರು 
ಆಹಾರವಿಲ್ಲದೆ ನರಳಿ ಸಾಯುತ್ತವೆ. ಮಾನವ ಬದುಕು ದುಸ್ತರವಾಗಿ 
ಮೂರಾಬಟ್ಟೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಸಸ್ಯರಾಶಿ ನೀರಿಗಾಗಿ ಹಸಿದು ಒಣಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಭೂಮಿ 
ಬಿರಿದು ಬಟಾಬಯಲಾಗುತ್ತದೆ ಆಗ ಆಳುವ ಸರ್ಕಾರಗಳು ಜನರ ನೆರವಿಗೆ 
ಬರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಜನತೆಗೆ ಅನ್ನ ನೀರುಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅದು ಅವುಗಳ 
ಕರ್ತವ್ಯವೂ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಮಾನವತೆ ಅರಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸುಭಿಕ್ಷನಾಡುಗಳಿ೦ದ 
ಪರಿಹಾರ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನೆರವು ಹರಿದುಬರುತ್ತದೆ. ಸೋದರತ್ವ ಸಾಬೀತಾಗುತ್ತದೆ. 


ಆದರೆ ಈ ಭೂಮಿ ತಾಯಿಯ ಇತರೆ ಮಕ್ಕಳಾದ ಗಿಡಮರಗಳನ್ನು ಕೇಳುವವರಾರು? 
ನೂರಾರು ಬಗೆಯ ಕ್ರಮಿಕೀಟಾದಿಗಳನ್ನು ಸಂತೈಸುವರ್ಯಾರು? ಪ್ರಾಣಿಪಕ್ಷಿಗಳ ನೀರಡಿಕೆ, 
ಹಸಿವುಗಳನ್ನು ನಿವಾರಿಸುವವರ್ಕಾರು? ಅವುಗಳ ವಿಸ್ತಾರ, ವೈವಿಧ್ಯ, ದೈತ್ಯ ಪ್ರಭೇದಗಳ 
ಹಸಿವು ನೀರಡಿಕೆಗಳನ್ನು ತಣಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಹುಲುಮಾನವನಿಗಿಲ್ಲ. ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಶಕ್ತಿಯೇ ನೆರವಿಗೆ ಬರಬೇಕು. ಮಕ್ಕಳ ಕೂಗು ಪ್ರಕೃತಿ ಅಮ್ಮನಿಗೆ ತಟ್ಟಬೇಕು. ಅದು 
ಮುಂಗಾರು ಮಳೆಯಾಗಿ ಸುತ್ತಿ ಸುಳಿದು ಮೊರೆದು ಹರಿಯಬೇಕು. ಆಗ ಅದರ 
ಮಕ್ಕಳ ಜೀವಸೆಲೆ ಉಕ್ಕುತ್ತದೆ. 


೧೪-೦೮-೨೦೦೮ 


೧೭೬ / ಗಗನದೊಡಲು ಗುಡುಗು ಸಿಡಿಲು 


೮೭. ಅಂಬಲಿ ಪರಮಾನ್ನ 


ನಮ್ಮ ಖುಷಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸರಳ ಜೀವನ ಶೈಲಿಯನ್ನು ಅಳವಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ 
ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ಕೇವಲ ತಿಳಿಸುವುದು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಇ ತಿಳಿಸಿದಂತೆ ನಡೆದು ತೋರಿಸಿ 
ಆದರ್ಶ ದಾರಿಯನ್ನು ತೋರುತ್ತಿತ್ತು ಖಷಿ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯು ಸಂಸಾರವನ್ನು ಬಂಧನವೆಂದು 
ಬಗೆಯಲಿಲ್ಲ. ಹೆಣ್ಣನ್ನು "ಮಾಯಿ ಯಂದು ಕರೆದು ಅವಮಾನಿಸಲಿಲ್ಲ. ಮಕ್ಕಳು ಮರಿಗಳನ್ನು 
ಮೋಹವೆಂದೂ : ಸರಗ ಸಾಧನವೆಂದು ತಿಳಿಯಲಿಲ್ಲ. “ಈಸಬೇಕು ಇದ್ದು ಜೈಸಬೇಕು' 
ಎಂಬುದು ಆ ಸಂಸ್ತತಿಯ ಧ್ಯೇಯವಾಗಿತ್ತು. ಈ ಸಂಸಾರವನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಬೇಕು; 
ಅದರಲ್ಲಿದ್ದು ಪರಮಾರ್ಥವನ್ನು ; ಬೇಕು. ಸಾಧಿಸಬೇಕು Kd ದೃಢವಾದ 
ನಂಬಿಕೆಯಿತ್ತು ಆದ್ದರಿಂದಲೇ. ಆ ಸಂಸ್ಥತಿಯು ಬದುಕಿನ ವಿವಿಧ ಹಂತಗಳನ್ನು 
ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಆನುಭವಿಸಿ ದಾಟಬೇಕು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಿತ್ತು. ನಾಲ್ಕು ಆಶ್ರಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಹಾದು ಬರದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಬದುಕು ಅನುಭವದಿಂದ ವಂಚಿತವಾಗುತ್ತದೆ, ಅಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಜ್ಞಾನರಹಿತವಾಗುತ್ತದೆ. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವಿಕೆ ಅಥವಾ ; ಗಹಸ್ತ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುವಿಕೆ “ಆತ್ಮಕ್ಕಾಗುವ ಮಲಿನವಲ್ಲ. ಅವುಗಳ ಅನುಭವ ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ವಿಶೇಷ 
ಶೋಭೆಯನ್ನು ತರುತ್ತದೆ. ಸ್ವಯಂ ನಿಯಂತ್ರಿತ ಶಿಸ್ತುಬದ್ದ ಜೀವನ ಶೈಲಿಯನ್ನು 
ರೂಢಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು ನಂಬಿದ್ದರು. ಇಂಥ ಆದರ್ಶ ಬದುಕನ್ನು ಹಾಕ ಅವರಿಗ 
ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದ್ದು ಅವರ ಸರಳ, ನೇರ ಬದುಕಿನಿಂದ. 


ಅವರು ವೈಭವೋಪೇತ ಅರಮನೆಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳಲು ಒಪ್ಪುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಪರ್ಣ 
ಕುಟೀರಗಳನ್ನು "ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡು ವಾಸಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಭಕ್ಷ ಭೋಜನವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಅದರ ಕುದು ಸರಳ ಊಟವನ್ನು ಬಯಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಪ್ರಕೃ ತಿಯಲ್ಲಿ ಯಥೇಚ ವಾಗಿ 
ದೊರೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಸೊಪ್ಪು, ಹಣ್ಣು, ಗಡ್ಡ ಗೆಣಸು ಅವರ ಆಹಾರವಾಗಿರುತಿತ್ತು. ಇದರಿಂದ 
ಅವರು ಆತೋಗ (ಪೂರ್ಣವಾಗಿರಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಎಣ್ಣೆಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಉಪು 
ಖಾರ ಕೊಬ್ಬುಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಆಆಹಾರವನ್ನು "ಅವರು 'ಒಪ್ಪುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. "ಅವರು 
"ಇಂದಿನಿಂದಿನ' ಬೇಕು ಬೇಡ'ಗಳಿಗಪ್ಪೆ ಗಮನ ಹರಿಸುತ್ತಿದ್ದುದರಿಂದ ಅವರಲ್ಲಿ 'ಕೂಡಿಡುವ 
ಆಸೆ ಅತ್ಯಂತ ಕಡಿಮೆಯಿತ್ತು. ಆ ಆಸೆ ಒಂದುಪಕ್ಷ ಇದ್ದರೂ ಅದು ಸಮುದಾಯ 
ಹಿತವನ್ನು ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿರುತ್ತಿತ್ತು ಅವರು ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕೃತಿಯ 
ಮಕ್ಕಳಾಗಿದ್ದರು. ಇತರರಿಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕರಾಗುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೧೭೭ 


ಈ ಯಷಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಆದರ್ಶದಲ್ಲಿಯೇ ಗ್ರಾಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಅರಳಿತ್ತು ಎಂಬುದು 
ಅತಿ ಮುಖ್ಯವಾದ ಅಂಶ. ಇಂದಿಗೂ ಭಾರತೀಯ ಗ್ರಾಮಗಳು "ನಶ್ವರ'ವೆನ್ನಬಹುದಾದ 
ಗುಡಿಸಲುಗಳಿಂದಲೂ ನಾಡಹೆಂಚಿನ ಮನೆಗಳಿ೦ದಲೂ ರೂಪಿತವಾಗಿರುವುದನ್ನು 
ಕಾಣಬುಹುದು, ಬದುಕಿನ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಅವಶ್ಯಕವೋ ಅಷ್ಟಕ್ಕೆ. ಸರಳವಾಗಿ, 
ಗಾಳಿ ಬೆಳಕುಗಳಿಗೆ ತೆರೆದುಕೊಂಡ. ಸ್ವಸ್ಥವಾಗಿ ಬಾಳಬೇಕೆ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ಗ್ರಾಮಸ್ಥರಲ್ಲಿದೆ. 
ಅವರ ಊಟವು ಸರಳ; ಬಯಕೆಯೂ ಸರಳ, ಈ ಬಗೆಯ ಗ್ರಾಮ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಮೇಲೆ ನಾಗರೀಕ ಪ್ರಪಂಚದ ಪ್ರಭಾವ ಆದ ಮೇಲೆ ಜನರ ನೆಮ್ಮದಿ ಕಲಕುತ್ತಿದೆ; 
ಅವರ ಆರೋಗ್ಯ ಕೆಡುತ್ತಿದೆ. ಅವರು ಮನೆಕಟ್ಟುವ ಶೈಲಿ ಬದಲಾಗಿದೆ; ಊಟ 
ತಿನಿಸುಗಳು “ಅಧರಕ್ಕೆ ಸಿಹಿ ಉದರಕ್ಕೆ ಕಹಿ' ಎಂಬಂತಾಗಿವೆ. ಆತ್ಮತೃಪ್ತಿಗಿ೦ತ ಮಿಗಿಲಾಗಿ 
ನಾಲಗೆಯ "ರುಚೆ'ಗೆ ಬೆಲೆ ನೀಡಿ, ಭೋಗ ಮುಖಿಯಾಗಿ ಜೀವನ ಸಾಗುವಂತಾಗಿದೆ. 


ದಾಸರ ಪದವೊಂದರಲ್ಲಿ "ಅಂಬಲಿ ಪರಮಾನ್ನ' ಎಂಬ ಮಾತು ಬರುತ್ತದೆ. 
ಮೈಮನಸ್ಸುಗಳ ಆರೋಗ್ಯದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅಂಬಲಿಯಷ್ಟು ಮುಖ್ಯವಾದದ್ದು 
ಇನ್ನೊಂದಿಲ್ಲ. ಇಂದಿಗೂ ಅದು ಬಡಬಗ್ಗರ ಮುಖ್ಯ ಆಹಾರ, ಅದು ಸರಳತೆಯ 
ಸಂಕೇತ. ಅದು ನಮ್ಮ ಭೋಗ ವಿಮುಖತೆಗೆ ಕಣ್ಣೀವಿಗೆಯಾಗಬೇಕು. 


೨೮-೦೮-೨೦೦೮ 


೧೭೮/ ಅಂಬಲಿ ಪರಮಾನ್ನ 


೮೮. ಗಣಪತಿ 


ಗಣಪತಿ ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಬಲು ಪ್ರಿಯವಾದ ದೇವತೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಶುಭಕಾರ್ಯವನ್ನು ಗಣಪತಿಯ ಪೂಜೆಯೊಂದಿಗೆ ಆರಂಭ ಮಾಡುವ ಪ್ರತೀತಿ ಇದೆ. 
ಅವನು ವಿಘ ನಿವಾರಕನೆಂದೂ, ಅದರಿಂದಾಗಿ ವಿಘ್ನೇಶ್ವರನೆಂದೂ ಪ ಪ್ರಸಿದ್ಧನಾಗಿದ್ದಾನೆ. 
ಈ ಪೂಜಾ "ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ವಿನಾಯಕನ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರೀತಿ ಮಿ ಭಯವೂ 
ಇರುವುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬಹುದು. ತನಗೆ ಅಗ್ರಪೂಜೆ ದೊರೆಯದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಅವನು 
೬ ಶಾಪ ನೀಡಿಯಾನೆಂದು ಬಗೆಯುವವರ ಸಂಖ್ಯೆ ಕಡಿಮೆಯಿಲ್ಲ! 
ಭಾರತೀಯರಲ್ಲಿ ಪ್ರಮುಖವಾಗಿ ವಿಷ್ಣು ಪಂಥ, ಶಿವ ಪಂಥಗಳು ಮತೀಯಾಚರಣೆಯಾಗಿ 
ಚಾಲ್ತಿಯಲ್ಲಿವೆ. ಆದರೆ ಗಣಪತಿ ಮಾತ್ರ ಶೈವ-ವೈಷ್ಣವ ಭೇದವಿಲ್ಲದೆ ಪೂಜೆಗೊಳ್ಳುವ 

೬ ಹಕ್ಕನ್ನು ಪಡೆದಿರುವುದು ಈ ಸತ? ಇರಬಹುದು. 


ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಗಣಪತಿ ಭಾವೈ ಕೃತೆಯ ಸಂಕೇತವಾಗಿಯೂ ಭಾರತೀಯರನ್ನು 
ಒಗ್ಗೂಡಿಸುವ ಸೂತ್ರವಾಗಿಯೂ ಕೆಲಸ "ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ. ಮೊದಲಿಗೆ ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ 
ಅತ್ಯಂತ ಜನಪ್ರಿಯವಾದ ಈ ಆರಾಧನೆ ದೇಶದ ಉದ್ದಗಲಕ್ಕೂ ವಿಸ್ತರಿಸಿದ್ದನ್ನು 
ಗಮನಿಸಬೇಕು. ಗುಡಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಗಣಪ ಬೀದಿಗೆ ಬಂದು "ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪನೆಗೊಂಡದ್ದು. 
ಅವನ ಜನಮುಖೀ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಪರಿಚಯಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಗಣೇಶನಷ್ಟು ಬೀದಿಗೆ 
ಬಂದು ಸಮೂಹದಿಂದ ಪೂಜೆಗೊಂಡ ದೇವರು ಮತ್ತೊಬ್ಬನಿಲ್ಲ. ಸಮೂಹದ 
ದೇವತೆಗಳು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ದೇವತೆಗಳು ಹಲವಾರಿರಬಹುದು. ಅವುಗಳ ಬಳಿಗೆ 
ಸಮೂಹವೇ ಹೋಗಿ ನೆರೆಯಬೇಕು, ಪೂಜಿಸಬೇಕು. ಆದರೆ ಗಣೇಶನನ್ನು ಜನರಲ್ಲಿಗೇ 
ತರಬಹುದು, ಪೂಜಿಸಬಹುದು; ಪೂಜಿಸಿ "ಮಡಿ' ಮಾಡಿ ಜೋಪಾನ ಮಾಡಬೇಕಿಲ್ಲ 
ಪೂಜೆಯಾದ ಮೇಲೆ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದಲೇ ಅವನನ್ನು ವಿಸರ್ಜಿಸಬಹುದು. ಅದರಿಂದ 
ಅವನಿಗೆ ಕೋಪಬಾರದು. ಈ ರೀತಿ EEE ಅದೃಷ್ಟ ಮಿಕ್ಕ 
ದೇವತೆಗಳಿಗಿಲ್ಲ. ಅವು ಗುಡಿಯೊಳಗೆ ಭದವಾಗಿ ವರ್ಷ ಕಳೆದಂತೆ ಪುರಾತನಗೊಳ್ಳುವ 
ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಒಳಗಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಗಣೇಶ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ನವನವೀನ ರೂಪ- ಆಕಾರ 
ತಾಳುವ ಭಾಗ್ಯ ಪಡೆದಿದ್ದಾನೆ; ಆಧುನಿಕತೆಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ, ವರ್ತಮಾನದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ-ಆಸಕ್ತಿ 
ಆಶಯಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಎಕಾಸಗೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ಪುಣ್ಯ ಮಿಕ್ಕ ದೇವತೆಗಳಿಗಿಲ್ಲ! 


ಗಣೇಶ ಪಾರ್ವತಿಯ ಮಾನಸ ಪುತ್ರ; ಅವಳದೇ ಸೃಷ್ಟಿ ಶಿವ ಪುರಾಣದ ಪ್ರಮುಖ 
ವ್ಯಕ್ತಿ. ಅವನ ಮಾತೃಭಕ್ತಿ ಆದರ್ಶಪಾ ಯ; ಅರಣೆ ಯೋಗ್ಯ ನಿದರ್ಶನ. ಅವನು 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/ ೧೭೯ 


ಸಹೃದಯಿ, ತಿಂಡಿಪೋತ. ಆಜನ್ಮ ವೈರಿಗಳನ್ನು ಜೊತೆಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡೇ ನಿಭಾಯಿಸುವ 
ಕುಶಲಮತಿ. ಬರವಣಿಗೆಯ ತಳಕು ಅಜ ಮಹಭಹಳಳ ಲಿಪಿಕಾರ. 


ಈ ಗಣೇಶ ನಮ್ಮ ಪುರಾಣ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಅರಳಿದವನು. ನಮ್ಮ ಸ೦ಪ್ರದಾಯ 
ನಂಬಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಬಾಳಿದವನು. ಯಾರಿಗೂ ಇಲ್ಲದ ಮಹತ್ವ ಈ ದೇವತೆಗೆ ಹೇಗೆ 
ಪ್ರಾಪ್ತವಾಯಿತು? 


ಪುರಾಣಪೂರ್ವ ಭಾರತ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಗಣರಾಜ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಪ 
ಜ೦ಬೂದ್ವೀಪದಲ್ಲಿ ನೂರಾರು ಗಣಪತಿಗಳು ರಾಜ್ಯಭಾರ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಗಣಕ್ಕೂ ಮುಖ್ಯ ಅಧಿಪತಿಯಾಗಿದ್ದ ವರನ್ನು ಜನತೆ ಅಥವಾ ಆಡಳಿತ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
'ಗಣಪತಿ'ಯೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಿತ್ತು. ಇಂಥ "ಗಣಪತಿ'ಗಳಿಂದ ಅನೇಕ ರಾಜ್ಯಗಳೂ, 
ರಾಜ್ಯಗಳಿಂದ ಚಕ್ರಾಧಿಪತ್ಯವೂ, ರೂಪುಗೊಳ್ಳುತ್ತಿತ್ತು. ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ ಸಹಜವೆಂಬಂತೆ 
"ಗಣಪತಿ'ಗಳಿಗೆ- ಆಡಳಿತ ಯಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯತೆಯಿತ್ತು ಏಕೆಂದರೆ, ಅವರು 
ಜನರೊಂದಿಗೆ ನೇರ ಸಂಪರ್ಕದಲ್ಲಿರುತ್ತಿದ್ದರು. ಎಲ್ಲವೂ ಅವರಿಂದಲೇ ಅವರ ಮೂಲಕವೇ 
ಆಗಬೇಕಿತ್ತು. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಅವರಿಗೆ ಯಾವುದೇ ಕಾರ್ಯ ಕಲಾಪಗಳಲ್ಲಿ ಅಗ್ರಪೂಜೆ- 
ಅಗ್ರಸಮ್ಮಾನ ದೊರೆಯಬೇಕಿತ್ತು. ಪುರಾಣ ಪೂರ್ವದ ಈ ಆಚರಣೆಯೇ ಐತಿಹ್ಯವಾಗಿ, 
ಅನಂತರ "ಪುರಾಣ'ವಾಗಿ ಗಣಪತಿ ದೇವತೆಯಾಗಿ ರೂಪು ಪಡೆದಿದ್ದಾನೆ. 


೧೧-೦೯-೨೦೦೮ 


೧೮೦ / ಗಣಪತಿ 


೮೯. ಬೆಳೆಯ ಜೊತೆ ಬೆಳೆಯುವ ಕಳೆ! 


ಬೆಳೆ-ಕಳೆಗಳು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿರುವ ಒಳಿತು ಕೆಡಕುಗಳ ಪ್ರತೀಕಗಳು. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದಕ್ಕೂ ಬೆಳೆಯುವ, ಬದುಕುವ ಹಕ್ಕು ಇದ್ದೇ ಇದೆ. ಬೆಳೆಯನ್ನು "ಬೆಳೆ'ಯೆಂದೂ 
ಕಳೆಯನ್ನು “ಕಳೆ'ಯೆಂದೂ ಕರೆದು ಅರ್ಥ ನಿರ್ಧರಿಸುವವನ ಮನೋಧರ್ಮದ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಬೆಳೆ-ಕಳೆಗಳ ಸ್ವರೂಪ ಸ್ಥಿತಿ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರ 
ಸಮಾಜದ ಯಾವ ಮನೋಧರ್ಮದ ಪರವಾಗಿ ನಿಂತು ಮಾತನಾಡುತ್ತಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬುದು 
ಮುಖ್ಯ. ಅವನ ತಿಳವಳಿಕೆ ಮತ್ತು ನಂಬಿಕೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಮೌಲ್ಯ ನಿರ್ಧರಿಸ 
ಹೊರಡು ಅವನು ಅರ್ಧಸ ತದ ಪ್ರತಿಪಾದಕನಾಗಿ ಮಾತ್ರ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. ಅವನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಾಚೆಗಿನ ಸತ್ಯ ಅವನ ಅರಿವಿಗೆ ಬರುವುದೇ ಇಲ್ಲ. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಯಂತೆ 
ಕಾಣುವುದು ಮತ್ತೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಅಮೂಲ್ಯ "ಬೆಳ'ಯಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಮಾನವನು 
ಕೃಷಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಕಳೆಯೆಂದು ಕರೆದು ನೀಡಿರುವ ತೀರ್ಪು ಸ್ವಾರ್ಥಮೂಲದಿಂದ 
ಬ೦ದಿರುವಂಥದ್ದು ಅವನು ತಾನು ತಿನ್ನುವ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಬೆಳೆದಿರುವ ಬೆಳೆಯ ಮಧ್ಯೆ 
ಬೆಳೆಯುವ ಮತ್ತು ಆ ಬೆಳೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಯದಂತೆ ಅದುಮುವ ಗಿಡ ಸಸ್ಯಗಳನ್ನು 
“ಕಳೆ'ಯೆ೦ದು ಅದನ್ನು ನಾಶಮಾಡಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಅಂಶವನ್ನು 
ಗುರುತಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಮುಕ್ತ ಮನಸ್ಸಿನಿ೦ದ ವಸ್ತುನಿಷ್ಠವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಿದರೆ ಕಳೆಯೆಂದು 
ಕರೆಯಲ್ಪಡುವ ಆ ಬೆಳೆಗೆ ತನಗಿಷ್ಟ "ಬಂದ ಕಡೆ ಬೆಳೆಯುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಇದ್ದೇ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯ ತನ್ನ ಸ್ವಾರ್ಥದ ಕಾರಣದಿಂದ ಅದರ ಸ್ವಾತಂತ ವನ್ನು 
ನಾಶಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಇದು ಕೃಷಿ ಸಂಸ್ಕೃ ನಯ ಲಕ್ಷಣ. ಅಲ್ಲಿ “ಬೆಳ” ಮಾತ್ರ ಬಡಿ 
ಸಾಧ್ಯ. ದ್ಯ ಕೃಷಿ ಸಂಸ ತಿಯೆ ಷ್‌ ಆಧುನಿಕ ನಾಗರೀಕತೆ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ “ತಾಯಿ' 
ಎಂಬುದನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡರೆ ವರ್ತಮಾನದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ 
ಆಸಮಾನತಗಳು ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತವೆ. 


ಬದುಕಿನ ನಡೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದಾದ ಒಳಿತು- ಕೆಡಕುಗಳ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ನಿರ್ಧರಿಸಿರುವುದು ಕೂಡ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಪ್ರಭುತ್ವಗಳ ಒಪ್ಪಿತ ಮೌಲ್ಯಗಳೇ। 8 
ತಲಾಂತರದಿಂದ ಅನುಭವದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ನಿರ್ಮಿತಗೊಂಡಿರುವ ಮೌಲ್ಯಗಳು 
ಸುಳ್ಳನ್ನೇನೂ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಒಮ್ಮೆ ಸಮಾಜದ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸ, 
ಪ್ರಭುತ್ವದ ರುಚಿ ಕಂಡ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು "ಅಧಿಕಾರದ ನೆಲೆಗಳು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುವ 
“ಕಳೆ'ಯ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಸತ್ಯವೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲಾಗದು. ಎಕೆಂದರೆ ಇಲಿ ನೈ ಸರ್ಗಿಕ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೮೧ 


ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಅನುಭವ ಸತ್ಯಗಳಿಗಿಂತ ಮಿಗಿಲಾಗಿ ಸ್ವಾರ್ಥವೇ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿರುತ್ತದೆ. 
ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸತ್ತದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದ ಯುರೋಪಿನ ಕ್ರಿಸ್ತಪೂರ್ವ 
3 ಬಿ $ ಎ. ಎಂ 
ಬದುಕು ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ವೇದಕಾಲೀನ ಬದುಕು- ಅನಂತರದ ಮತಧರ್ಮಗಳ ಕಾಲದ 
ಬದುಕಿಗಿಂತ ಆರೋಗ್ಯಕರವಾಗಿತ್ತು; ನಿಯತಿ ಮತ್ತು ಯತುಗಳಿಗೆ ಬದ್ಧವಾಗಿತ್ತು 


ಆಧುನಿಕ ಮತಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಪ್ರಭುತ್ವಗಳು ತಮಗಿಂತ ಭಿನ್ನವಾಗಿ ಆಲೋಚಿಸುವ, 
ಜೀವನ ವಿಧಾನವಿದೆಯೆಂದು ಸೂಚಿಸುವ ಯಾರನ್ನೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಅಂಥವರನ್ನು 
ಸಮಾಜ ವಿರೋಧಿಗಳೆಂದೂ, ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ನೆಮ್ಮದಿಯನ್ನು, ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯವನ್ನು ಹಾಳುಮಾಡಲು 
ಸಂಚು ರೂಪಿಸುತ್ತಿರುವವರೆಂದೂ, ಸಾತ್ವಿಕರ ನಡುವೆಯಿರುವ ತಾಮಸ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಯವರೆಂದೂ, ಬೆಳೆಯ ನಡುವೆ ಇರುವ "ಕಳೆ'ಯೆಂದೂ ಕರೆದೂ, ಅವರ 
ಧ್ವನಿಯನ್ನು ತುಳಿಯಲು, ಅವರನ್ನು ನಾಶಮಾಡಲು ಯತ್ನಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಇಂದು ಮತ/ಧರ್ಮ ಸಂಸ್ಥಾಪಕರೆಂದು ಕರೆದು ಪೂಜಿಸುತ್ತಿರುವ ಬುದ್ಧ, ಕ್ರಿಸ್ತ 
ಪೈಗಂಬರ, ಬಸವ ಮುಂತಾದವರು ಅವರ ಕಾಲದ ಅತಿ ದೊಡ್ಡ 
ಬಂಡಾಯಗಾರರಾಗಿದ್ದರು, ಸಮಕಾಲೀನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ರೂಢಿಗತ ನಂಬಿಕೆ, 
ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳನ್ನು ಸಮರ್ಥವಾಗಿ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡಿದ್ದರು ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು 
ಮರೆಯಬಾರದು. ಅಂದಿನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕಲಕುವ "ಕಳೆ'ಯ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಪರಿಗಣಿತವಾಗಿದ್ದರು ಎ೦ಬ ಸತ್ಯ ಇಂದಿನ ವರ್ತಮಾನದ ನಡೆಯನ್ನು ವಿಮರ್ಶಿಸುವ, 
ಪರ್ಯಾಯವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವ ಚಿಂತಕರನ್ನು ಗೌರವದಿಂದ ಕಾಣಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು 
ಹೇಳುತದೆ. 


೨೫-೦೯-೨೦೦೮ 


೧೮೨/ ಬೆಳೆಯ ಜೊತೆ ಬೆಳೆಯುವ ಕಳೆ! 


೯೦. ಪ್ರಖ್ಯಾತಿ-ಅಖ್ಯಾತಿ 


ಕವಿ ಕುವೆಂಪು ಅವರು 'ಕೀರ್ತಿ'ಯನ್ನು “ಶನಿ' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅದು ಒಮ್ಮೆ 
ಮನಸ್ಸಿಗೆ ನಾಟಿತೆಂದರೆ ಬೆನ್ನಿಗೆ ಅಂಟಿದ ಶನಿಯಂತೆ ಕಾಡುತ್ತದೆ; ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು 
ಕುಬ್ಬಗೊಳಿಸುತ್ತಾ ಸಾಗುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತದಿಂದಾಗಿ ಹೆಸರು ಗಳಿಸಿದ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಆ 
ಹೆಸರಾಸೆಯಿಂದಲೇ ಮಾಡುವ ತನ್ನ ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಂದ ಹಗುರಾಗುತ್ತಾನೆ; ನಗೆಪಾಟಲಿಗೆ 
ಗುರಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ, ತೂಕ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. "ಪ್ರಖ್ಯಾತಿಯ ಪಡೆಯುವುದೊಂದು 
ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ಪಿತ್ತ' ಅವನ ತಲೇಗೇರುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಸಂಘ-ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗೆ ತಾನೇ 
ಹಣಕೊಟ್ಟು ಬಿರುದು ಬಾವಲಿಗಳನ್ನು, ಪ್ರಶಸ್ತಿಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ರಾಜಕೀಯ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಹಿಂದೆ ಬಿದ್ದು ಸರ್ಕಾರಿ ಪೀಠಗಳನ್ನೇರಲು ಆಸೆಪಡುತ್ತಾನೆ. ದಿನ ದಿನ 
ಅವನು ಅಂತಃಸತ್ವವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಕುಖ್ಯಾತನಾಗುತ್ತಾನೆ. “ಕುಖ್ಯಾತಿ'ಯೆ೦ಬುದು 
ನಮ್ಮ ದುಷ್ಟ ನಡೆಗಳಿಂದಲೇ ಬರಬೇಕೆ೦ದಿಲ್ಲ. ಅತಿಯಾದ ಪ್ರಖ್ಯಾತಿಯ ಮುಂದುವರಿದ 
ರೂಪವೇ ಅದಾಗುವ ಅಪಾಯವಿರುತ್ತದೆ. 


ಪ್ರಖ್ಯಾತಿಯ ಹಿ೦ದೆ ಹೋಗಬಾರದು. ಅದು ಬೇಕಾದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಹುಡುಕಿಕೊ೦ಡು 
ಬರಲಿ. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರನ್ನು ಅರಸಿ ಬಂದಂತೆ ಪ್ರಖ್ಯಾತಿಗೆ ಗಟ್ಟಿ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
" ಸಂಕೋಚಪಡುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನೇ ಲೋಹಿಯಾ "ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಲಜ್ಜೆ' ಎಂದು ಗುರುತಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಜನರ ಹೊಗಳಿಕೆಗೆ ಹೆದರಬೇಕು. ಅನೇಕ ವೇಳೆ ಗುಂಪಿನ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳಿಗೆ ವಿವೇಚನೆ 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದು ಕೇವಲ ಆ ಕ್ಷಣದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ, ಸಂದರ್ಭದ ಒತ್ತಡದ ಉಕ್ತಿ ಅದಕ್ಕೆ 
ಮರುಳಾದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ನಾಶವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅದನ್ನೇ ಬಸವಣ್ಣ “ಹೊನ್ನಶೂಲ'ವೆಂದು ಕರೆದು 
ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿದ್ದ ಶಿವಶರಣರಲ್ಲಿ ಕೆಲವರು'ಗುಪ್ತ ಭಕ್ತ'ರಿದ್ದರು. ಅವರು 
ತಮ್ಮ ಭಕ್ತಿಯನ್ನೂ ಶರಣತ್ವವನ್ನೂ ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೆ ತೋರಕೊಡುವುದು ಭಕ್ತಿಗೆ ಮಾಡುವ- 
ಶಿವನಿಗೆ ಮಾಡುವ ಅಪಚಾರವೆಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದರು. ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಅದು ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೆ 
ಗೊತ್ತಾಗಿಹೋದಾಗ ಸಂಕೋಚದಿಂದ ಕುಗ್ಗುತ್ತಿದ್ದರು; ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪದಿ೦ದ ಬೇಯುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಕೆಲವರು ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಗೂ ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಇದು ಉದ್ದೇಶಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
"ಕೀರ್ತಿಶನಿ'ಯಿ೦ದ ದೂರವಿರುವ ಯತ್ನ. ಈ ಯತ್ನದ ಹಿಂದೆ ಸಾಮಾನ್ಯತೆಯಲ್ಲಿ 
ಐಕ್ಕವಾಗುವ, ಅರ್ಥಕಾಣುವ ಉತ್ತಮ ಉದ್ದೇಶವಿದೆ. ಇದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ತತ್ವದ ಹೊರಪದರ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೮೩ 


ಗೌಣವಾಗಿ ಅವನ ಅಂತಃಸತ್ವ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಅರಳಿ ಗಟ್ಟಿಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 


ಪ್ರಖ್ಯಾತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತನಾಡುವಾಗ "ಕುಖ್ಯಾತಿ'ಯನ್ನೂ ಗಮನಿಸಬೇಕು, ಇದು 
ಮನುಷ್ಯತ್ವಕ್ಕೆ ಎರುದ್ಧದ ನಡೆಯನ್ನು ಹೇಳುವಂಥದು. ಒಂದು ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ 
ಅಪಾಯಕಾರಿಯಾಗಿ, ಅದರ ಹಿಂಸಕನಾಗಿ ಬೆಳೆದು ನಿಂತಾಗ ಬರುವ "ಹೆಸರು. 
ಸಮುದಾಯ ಅವನಿಂದ ನೊಂದು ಬೆಂದು, ಹೆದರಿ ಭೀತಗೊಂಡು “ಎದೆಯಾಳದ 
ನೋವಿನಿಂದ ಎಲ್ಲೆಂದರಲ್ಲಿ ಮಾತನಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಸರಕಾರದ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ದುಷ್ಪನೊಬ್ಬ 
ಕುಖ್ಯಾತಗೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಇವನು ಖಳ. ಪ್ರಖ್ಯಾತನ ಪಕ್ಕದಲ್ಲೇ ಸದಾ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷನಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ಪುರಾಣ ಮತ್ತು ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಇಂಥವರು ಹೇರಳ. ಪ್ರಖ್ಯಾತರನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುವಾಗ 
ಈ ಕುಖ್ಯಾತರು ಕೂಡ ಕಡ್ಡಾಯವಾಗಿ ಬಿಡಿ ಬಿಡಿಯಾಗಿ ಚಿತ್ರಿತಗೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 


ಪ್ರಖ್ಯಾತರಿಗಿಂತಲೂ ಕೆಲವರು ದೊಡ್ಡವರಿರುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ಹೆಸರಿಲ್ಲದವರು. 
ಆದರೆ ಸಮಾಜದ ನಿಜವಾದ ಉಸಿರಾಗಿರುವವರು. ಅವರನ್ನು ಕುವೆಂಪು “ಅಖ್ಯಾತರು' 
ಎಂದು ಕರೆದು ಗೌರವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಜನಸಮುದಾಯದ ಒಳಿತಿಗಾಗಿ ನಿಷ್ಠಾಮವಾಗಿ 
ದುಡಿಯುತ್ತಾ, ಹಾಗೆಯೇ ಮೌನವಾಗಿ ಮಣ್ಣಲ್ಲಿ ಮಣ್ಣಾಗಿ ಹೋಗುವ. ಇವರು 
“ಭಗವಾನ್‌ ಮಾನ್ಯರು? “ಹೆಸರರಿಯದ ಬಾಳಿನ, “ನಲುಮೆಯ ಸೇವೆಯ ಅಖ್ಯಾತಿಯೆ 
ನಮ್ಮಾತ್ಮದ ಚಿರಶಾಂತಿ! ಶಾಂತಿಗೆ ದುರ್ಗಂ, ಶಾಂತಿ ಸ್ಪರ್ಗಂ, ಅಖ್ಯಾತಿಯೇ ಸಾಮಾನ್ಯರ 
ಶ್ರೀಮಾನ್‌ ಮಾರ್ಗ೦ಂ'- ಈ ಧೋರಣೆಯಲ್ಲಿ ಬಾಳಿ ಬದುಕಿ, ಶಾಂತಿಯಿಂದ ನಡೆದ 
ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಹೆಸರರಿಯದ ಇಂಥ ಅಖ್ಯಾತರು ಒ೦ದು ಸಮಾಜದ ನಿಜವಾದ 
ಆತ್ಮವಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಅಖ್ಯಾತರಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರ. 


೦೯-೧೦-೨೦೦೮ 


೧೮೪ / ಪ್ರಖ್ಯಾತಿ-ಅಖ್ಯಾತಿ 


೯೧. ಸಾವವರು 


ಭಾರತೀಯ ಮನಸ್ಸನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಂತೆ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಆಸ್ತಿಕ ಮನಸ್ಸುಗಳು 
ದೈವನಿಷ್ಠೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಎಲ್ಲವೂ ದೈವನಿಯಾಮಕವೆಂದೂ ಅಣುರೇಣು 
ತೃಣಕಾಷ್ಠಗಳೆಲ್ಲವೂ ಅವನ `ನಿಯತಿಯಂತೆ 'ನಡೆಯುತ್ತದೆಯಂದೂ ಮಾನವನು 
ತೃಣಮಾತ್ರನೆಂದೂ ನೆಪಮಾತ್ರನೆಂದೂ ನಂಬಿ ಸಾರುತ್ತವೆ ಮತ್ತು ಅದರಂತೆ ಬಾಳಿ 
ಸೃಷ್ಟಿಗೊಂಡ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು- ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ತನ್ಮೂಲಕವೇ ಜನಸಮುದಾಯದ 
ಮನಸನ್ನು ನಿಯಂ ಕ್ರೊದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಆಳುತ್ತವೆ. ಈ ಮತಧರ್ಮ ಮೂಲದ ಶಕ್ತಿಗಳು 
ಪ್ರಭುತವನ್ನು ಕೂಡ ತಮ್ಮ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಂಡಿರುತ್ತವೆ. ಅವನು ರಾಜನೋ, 
ಚಕ್ರವರ್ತಿಯೋ ಯಾರಾದರಾಗಲಿ ಮತಶಕ್ತಿಗಳು ಹೇಳಿದ ಹಾಗೆ ಕೇಳಲೇಬೇಕು! 
ಮತನಂಬಿಕೆಗಳ ಎರುದ್ಧ ಮಾತನಾಡುವವ ಧರ್ಮದ್ರೋಹಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅ೦ಥವನನ್ನು 
ಪ್ರಭುತ್ವದ ಸಹಾಯದಿಂದ ನಾಶಮಾಡುವ ಕೆಲಸವೂ ಆಗುತ್ತದೆ. ಅಂದರೆ ಜ್‌ 
ನಿಷ್ಠೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಿ, ತನ್ನ ಮುಖನೇರಕ್ಕೆ ಕಾನೂನು ನಿಯಮ 
ಸಂಪ್ರದಾಯ ಆಚರಣೆಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ವೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕಟ್ಟಹಾಕುತ್ತದೆ. ಇದನ್ನು ಒಪ್ಪಿ 
ನಡದವರಿಗೆ ಭದ್ರತೆಯನ್ನು ಒದಗಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ವ್ಯಕಿ ತನ್ನ ವಿಶಿಷ ಪೃತೆಯನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡು ನೆಮ್ಮದಿ. ಕಾಣಲು “ಮನುಷ್ಯ ಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ದೇವರು ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇರುವ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕೂಡ ತಾನು ಹುಟ್ಟಿ ಬೆಳೆದ ಮತ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿ ಮತ್ತೊಂದು ಫಲಾನು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು "ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಯತ್ನಿ/ ವಾಸಿ ಸಹ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಅವನನ್ನು ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಆಗ “ಸ್ವಧರ್ಮ 
ದ್ರೋಹಿಯಾದನೆಂದು ಅವನನ್ನು ದೂಷಿಸುತದೆ. ಅವನು ಒಂದು ಮತವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುವುದು 
ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದು ಕೂಡ ನಂಬಿಕೆಯ ತತ್ವದ ಗ ಮೇಲೆಯೇ. 
ಆದರೆ. ಅವನ "ಆಸ್ತಿಕ ನೆಲೆ ಅಲ್ಲಾಡಿರುವುದಿಲ್ಲ. ದೇವರುಗಳ ಧರ್ಮಗಂಥಗಳ ಹೆಸರು 
ಬದಲಾಗುತ್ತದೆ. ಅಷ್ಟೆ ದೈವ ಪಾರಮ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ವಿಶಾಲ ಮನೋನೆಲೆಗೆ ಏರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ತಾನು ಚಿಕ್ಕವನು, ಅರಯದ. "ಅರಿಯಲು ಸಾಧ್ಯ ವಿಲ್ಲದವನು ಹಾಗೂ ದೇವರು 
ದೊಡ್ಡವನು. ಎಲ್ಲವನ್ನು ಅರಿತವನು ಎ೦ಬ ನಂಬಿಕೆ 'ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸೃಜನಶೀಲತೆಯನ್ನು, 
ಸಾಹಸ ಪ್ರಿಯತೆಯನ್ನು, " ಬೋಧಪ್ರಿಯತೆಯನ್ನು ಕುಬ್ಬಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಅವನು ತನಗೆ 
ತಾನು ಒಂದು ಮಿತಿಯ ಪರಿಧಿಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಂಡು “ಹೊಸ ಹೊಸ ಆವಿಷ್ಕಾರಗಳಿಗೆ 
ವಿಮುಖನಾಗುತ್ತಾನೆ. 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೮೫ 


ನಮ್ಮ ಕನ್ನಡ ಕವಿ ಹರಿಹರ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು “ಸಾವವರು' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾನೆ. 
ಅವನ ಪ್ರಕಾರ ವಿಯ ಸತ್ಯಸ್ಯಸತ್ಯ! ಅಮರಶಕ್ತಿ. ಮಾನವನಿಗೆ ಜನನ ಮರಣಗಳುಂಟು. 
ದೇವರು ಅನಿಮಿಷ, ಸಸ "ಹುಟ್ಟು ಸಾವುಗಳಿಲ್ಲದವನು. ಸರ್ವಶಕ್ತನಾದ ಅವನನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ನಾವು ಕಥೆ ಕಟ್ಟಿ ಹಾಡಬೇಕು. ಕಥೆ, ಕಾವ್ಯಗಳನ್ನು ಬರೆದು ಸ್ಪುತಿಸಬೇಕು. 
“ಸಾಯುವ' 8 ಮನುಷ್ಯರ: ಬಗ್ಗೆ ಬರೆಯುವುದು ಅಪರಾಧವಾಗುತ್ತದೆ. “ಮನುಜರ 
ಮೇಲೆ ಸಾವವರ ಮೇಲೆ ಕನಿಷ್ಠರ ಮೇಲೆ ಅಕ್ಕಟಾ। ತನತನಗಿಂದ್ರ ಚಂದ್ರ ಕವಿ ಕರ್ಣ 
ದಧೀಚ ಬಲೀಂದರೆಂದು ಮೇಣ್‌। ಅನವರತಂ ಪೊಗಳ್ಳು ಕೆಡಬೇಡಲೆ ಮಾನವ 
ನೀನಹರ್ನಿಶಂ। ನೆನೆ ಪೊಗಳರ್ಚಿಸೆಮ್ಮ ಕಡು ಸೊಂಪಿನ ಪೆಂಪಿನ ಹಂಪೆಯಾಳ್ಪನಂ!' 
ಹರಿಹರನಿಗೆ ಅನ್ಯಧರ್ಮೀಯ ದೇವರುಗಳನ್ನು ಪೊಗಳುವುದು ಕೂಡ 
ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರೆಲ್ಲರೂ ಅವನ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಾವವರು! ಅಂದಮೇಲೆ 
“ಸಾಯುವ' ಮನುಷ್ಯರು ಅವನ ಲೆಕ್ಕದಲ್ಲೇ ಇಲ್ಲ. ಅವನದು ನಿಶ್ಚಲವಾದ ಮಾಹೇಶ್ವರ 
ನಿಷ್ಠ! ಧರ್ಮಾಂಧತೆಯಿಂದ ಅವನ ಒಳಗಣ್ಣು ಉದಾರವಾಗಿ ವಿಶಾಲವಾಗಿ 
ನೋಡುವುದನ್ನೇ ಕಳೆದುಕೊಂಡುಬಿಡುತ್ತದೆ. 


ಈ ಧರ್ಮಾಂಧತೆಯ ಕಣ್ಣಳತೆಯಲ್ಲೇ ಮಾನವ ಜೀವನ ಸಾಗಿದ್ದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ 
ಜಗತ್ತು ಈ ರೀತಿ ಸಂಸ್ಥೃತಿ-ನಾಗರಿಕವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವಿರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವನು 
ಸಾವವನಾಗಿದ್ದರೂ ಕೂಡ ತನ್ನ ಅದ್ಭುತ ಸೃಷ್ಟಿಶಕ್ತಿ ಬ ಚರಂಜೀವಿಯಾಗಿ 
ಬೆಳೆದಿದ್ದಾನೆ. 


೨೩-೧೦-೨೦೦೮ 


೧೮೬ / ಸಾವವರು 


ಘರಾ, 


೯೨. ಹಾಸ್ಯ-ಅಪಹಾಸ್ಯ -. ೨ 


ಭರತ ತನ್ನ ನಾಟ್ಯಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಈ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ: "ಅಂಗವಿಕಲರನ್ನೂ 
ನಿರ್ಗತಿಕರನೂ  ವಯೋವೃದ್ಧರನ್ನೂ ಹಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಬಾರದು”. ಒಬ್ಬ ರಂಗಕರ್ಮಿ 
ನಾಟಕವನ್ನು ಕಟ್ಟುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಆನೇಕ ವಸ್ತು ವಿಷಯಗಳನ್ನು 'ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಅವಕಾಶವಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅಂಥ ಅಂಶಗಳನ್ನು ವಿವೇಕಯುತವಾಗಿಯೂ 
ಔಚಿತ್ಯಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೂ ಬಳಸಬೇಕು. ಅದರಲ್ಲೂ ಬಳಸಲೇಬಾರದೆಂದು ಭರತನು 
ಸೂಚಿಸಿರುವ ಮೂರು ಅಂಶಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಬೇಕು. ಭರತನು 
ಕೇವಲ ರ೦ಗಕಲೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅದರ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತನಾಡುತ್ತಿಲ್ಲ. ಅವನು 
ಭಾರತೀಯ ನೃತ್ಯ ಸಂಗೀತಗಳಿಗೆ ೨ ಪಿತಾಮಹನೋ ಹಾಗೆಯೇ ಅವನು 
ಹೇಳುವ ಈ ಬಗೆಗಿನ ವಿಚಾರಗಳು ಸಾಹಿತ್ಯ ಶಿಲ್ಪಕಲೆಗಳಿಗೂ ಅನ್ವಯವಾಗುವುದರಿ೦ದ 
ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವ ಪಡೆಯುತ್ತವೆ. 


ಭರತನು ಸೂಚಿಸುವಂತೆ ಹಾಸ ಕ್ಕೆ ಅ೦ಗವಿಕಲರನ್ನು ಬಡವರನ್ನು ಮತ್ತು 
ಮುದುಕರನ್ನು ವಸ್ತುವನ್ನಾಗಿ ಬಳಸ ಬಾರದ: ದೈ ಹಿಕ ಊನತೆ ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ 
ಬತತ ಅಥವಾ ಅಪಘಾತಗಳಿಂದ SR TEES ಬಡತನವೆಂಬುದು 
ಒಂದು ಸಾಮಾಜಿಕ ಆರ್ಥಿಕ ಅಸಮಾನತೆಯ ಕಾರಣದಿಂದ ಉಂಟಾದ ಪ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ. 
ಬಡತನದ ಕಾರಣದಿಂದಾಗಿ ಅವನು ಹೀನನಂತೆಯೂ ನಿಕೃಷ್ಟನಂತೆಯೂ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. 
ಈಗ ನಾವು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಕೆಳಸ್ತರದಲ್ಲಿರುವ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಸೇರಿಸಿ ಈ ಗುಂಪಿನಲ್ಲಿ 
ಪರಿಭಾವಿಸಬೇಕು. ವಯೋವ ದ್ದರು ಸ ಸಹಜವಾಗಿ ಅವರ ವಯಸ್ಸಿನ ಕಾರಣದಿಂದಾಗಿ 
ಅಸಹಾಯಕರಂತೆ, ಕೈಲಾಗದವರಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಇವರ ವೈಫಲ್ಯ ತೆಯು ಎಂದಿಗೂ 
ಹಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ವಸುವಾಗಬಾರದು. ಏಕೆಂದರೆ ಮುಷ್ಟು ಅನಿವಾರ್ಯ. ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಬಂದೇ 
ಬರುವಂಥದ್ದು ಯಾರೂ ಅದರಿಂದ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅವರನ್ನು ನೋಡಿ 
ಇಂದು ಪರಿಹಾಸ್ಯ ಮಾಡುವ ಯೌವ್ಪನಿಗ "ತಾನೂ ಒಂದು ದಿನ ಆ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಬರುತ್ತೇನೆ 
ಎ೦ಬ ಎಚ್ಚರದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರಬೇಕು. 


ಶೃ೦ಗಾರ ತನ್ನ ಮಿತಿಯೊಳಗಿದ್ದಾಗ ಆನಂದದಾಯಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ; ತನ್ನ 
ಮಿತಿಮೀರಿದಾಗ ಅಶ್ಲೀಲವೆನ್ನಿಸಿ ಅಸಹ್ಯವನ್ನು ೦ಟು ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆಯೇ ಹಾಸ್ಯ 
ಕೂಡ ತನ್ನ ಮಿತಿ ua ಅಪಹಾಸ್ಕವಾಗುತ್ತದೆ; ಅವಹೇಳನಕಾರಿ ಗಿ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೮೭ 


ಕ್ರೂರವಾಗುತ್ತದೆ. ಹತ್ತೂ ಜನರ ಮಧ್ಯೆ ಕೂತ ವೃದ್ಧನನ್ನೋ ಅ೦ಗವಿಕಲನನ್ನೋ 
ಬಡವನನ್ನೋ ಆಡಿಕೊಂಡು ನಗುವುದು ಅವಮಾನವೀಯ ನಡತೆಯೆಂದೇ 
ಪರಿಗಣಿತವಾಗುತ್ತದೆ. ಅನ್ಯನ ಊನವನ್ನು ದೊಡ್ಡದು ಮಾಡಿ ಆನಂದ ಪಡುವುದುವಿಕೃತ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಲಕ್ಷಣ. ಇಂದಿನ ಬಹುಪಾಲು ಉಳ್ಳವರು, ಕಲಿತವರು ಈ ನಡೆಯನ್ನು 
ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದು ಆತಂಕವನ್ನುಂಟು ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. 
ನಮ್ಮ ಕಥೆ, ಕಾದಂಬರಿ, ಹಾಸ್ಯ ನಗೆ ಚಟಾಕಿಗಳು ಕೂಡ ಭರತನು ಹೇಳಿದ 
ಮೂವರನ್ನು ಬಳಸಿಕೂಂಡು ನಿರ್ವಹಣೆಗೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಕಂಡಿದ್ದೇವೆ. ನಮ್ಮ ಟಿ.ವಿ 
ಮಾಧ್ಯಮಗಳಲ್ಲಿ ಬಿತ್ತರಗೊಳ್ಳುವ ಹಾಸ್ಯಗೋಷ್ಠಿಗಳು, ನಗೆ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳು ಅನೇಕ 
ಸಾರಿ ಅವಹೇಳನಕಾರಿ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಇಳಿದು ಅಪಹಾಸ್ಯ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಹಾಸ್ಯ ಅತ್ಯಂತ 
ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ರಸ. ಅದು ಮೈಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಹಗುರಗೊಳಿಸುತ್ತವೆ. ನಮ್ಮೊಳಗಿರುವ 
ಕಲ್ಮಶವನ್ನು ಅದು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ನಾವು ನಮ್ಮ ಪ್ರಾಪಂಚಿಕ ಲೋಕ ವ್ಯವಹಾರಗಳಿಂದ 
ಅಂಟಿಕೊಂಡಿರುವ ಬ೦ಧನಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಒತ್ತಡಗಳನ್ನು ನಮ್ಮಿಂದ ಬಿಡಿಸಿ ಶುದ್ಧತೆಯ 
ಕಡೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಕರೆದೊಯ್ಯುತ್ತದೆ. ದೈಹಿಕವಾಗಿಯೂ ನಮ್ಮನ್ನು ನಮ್ಮ ನರನಾಡಿಗಳನ್ನು 
ಸಡಿಲಗೊಳಿಸಿ ಹಗುರವಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಿ ಆರೋಗ್ಯ ವೃದ್ಧಿಯನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ಇತರರನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾಡುವ ಹಾಸ್ಕಗಳಿಗಿ೦ತ ಸ್ವಯಂ ನಮಗೆ ನಾವು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಹಾಸ್ಯ ಉತ್ತಮವಾದುದು. ಇದು ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ಹಾಸ್ಯದ ಕನ್ನಡಿಯ 
ಮೂಲಕ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಪರಿ; ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ಇತರರ ಮುಂದೆ ಅನಾವರಣ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಸ್ಥಿತಿ. ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತಮ ಮನಸ್ಥಿತಿ, ಸಂಸ್ಕಾರ ಬೇಕು. ನಾಡಗೇರ, 
ಬೀಚಿ, ಪ್ರಭುಶಂಕರ ಮುಂತಾದವರಲ್ಲಿ ಇದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಶುದ್ಧ ಹಾಸ್ಯ 
ಅಭಿರುಚಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಸುತ್ತದೆ, ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. 
೦೬-೧೧-೨೦೦೮ 
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೯೩. ಸಿರಿಗರ 


ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಗೂ ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೂ ನಿಕಟವಾದ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ಕೆಲವು ವೇಳೆ ಅಕ್ಷರ 
ಜ್ಞಾನ ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ತರಬಹುದು. ಅಕ್ಷರ ಕಲಿತವನ ಅಹಂಕಾರವನ್ನು 
ಸಂಸ್ಥಾರರಹಿತವೆಂದೂ ವಿದ್ಯೆಯ ಸಂಸರ್ಗರಹಿತವೆಂದೂ ಕರೆಯಬಹುದು. ಯೌವನ 
ಮತ್ತು ಜೂಸು ಮದಗಳನ್ನು ಬ ಇಲ್ಲಿ ನೆನೆಯಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಕ್ಷರ ಮೂಡಿಸುವ 
ವಿವೇಚನೆ ಮತ್ತು ಅರಿವಿನ ಸ್ಫೋಟದಿಂದ ಅಹಂಕಾರ ತಗ್ಗಬಹುದು. ಯೌವ್ವನ 
ಇಳಿದ ಮೇಲೆ, "ರೂಪ ಮಂಕಾಗಿ ಸುಕ್ಕುಗಟ್ಟಿದ ಮೇಲೆ ಆ "ಕಾರಣದಿಂದ ಬಂದ 
ಅಹಂಕಾರ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಇಳಿದು ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ ಕಾರಣದಿಂದ 
ಜನ್ಯವಾದ ಅಹಂಕಾರ ಇಳಿಯಲು ಕಷ್ಟಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯಲ್ಲಿ 
ಮೆರೆಯುವವರು ಎರಡು ವಿಧ. ಒಂದು, ಜನ್ನತಃ ಶ್ರೀಮಂತರಾಗಿ ಬಂದವರು. 
ಎರಡು, ಜೀವಿತದ ಮಧ್ಯೆ ಧಿಡೀರ್‌ ಶ್ರೀಮಂತರಾದವರು. ಜನ್ಮತಃ ಶ್ರೀಮಂತರಾಗಿ 
ಬಂದವರಿಗೆ ಬಡತನದ ಅನುಭವ ಗೊತ್ತಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಎರಡನೆಯವರು ಶ್ರೀಮಂತರಾದ 
ಮೇಲೆ ಬಡತನಕ್ಕೆ ಸ್ಪಂದಿಸುವ ಮನೋಧರ್ಮವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಆದರೆ 
ದುರಂತವೆಂದರೆ ಇವರು ಮೊದಲನೆಯವರಿಗಿ೦ತ ಘಾತಕರಾಗಿ ಬಿಡುವ ಅಪಾಯವುಂಟು. 
ತಾವು ನಡೆದು ಬಂದದಾರಿಯನ್ನೊಮ್ಮೆ ತಿರುಗಿನೋಡುವ ಸುಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಮರೆತಿರುತ್ತಾರೆ. 


ಶ್ರೀಮ೦ತರನ್ನೆಲ್ಲಾ ಸಾರಾಸಗಟಾಗಿ ಕೆಟ್ಟವರೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗದು. ಅವರಲ್ಲಿ ಲಿಯೋ 
ಟಾಲ್‌ಸ್ಟಾಯ್‌ನಂಥ ಶ್ರೀಮಂತರೂ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಕೆರೆಕಟ್ಟೆ ಕಟ್ಟಿಸಿದವರೂ ಅನ್ನಸತ್ರಗಳನ್ನು 
ನಡೆಸಿದವರೂ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಗುತ್ತಾರೆ. ಅತ್ತಿಮಜ್ಜೆಯಂಥ ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮನಸಿನವರೂ 
ಕಡಿಮೆಯಿಲ್ಲ. ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯ ಮೋಹದೆಂದಾಗುವ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಅಧೋಗತಿಯನ್ನು 
ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಅದನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ, ಸ ಸಾಮಾನ್ಕರಲ್ಲಿ ಒರದ್‌ದ ಕ ರಾರ 
ಶ್ರೇಷ್ಠರೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಶನ ಹಸ ಶೋಧವನ್ನೇ ಧ್ಯೇಯವನ್ನಾ ಗಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ 
ಸಾಹಸಿಗರಿಗೆ ಆರ್ಥಿಕ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿ, ಜಗತ್ತನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಹಕರಿಸಿದ 
ಶ್ರೀಮಂತರು ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಹಲವರು ಸುತ್ತಾರೆ. ಸಂಗೀತಗಾರರಿಗೆ, ನಟರಿಗೆ. 
ನಾಟಕಕಾರರಿಗೆ, ಸಂಶೋಧಕರಿಗೆ ಆಶ್ರಯ ನೀಡಿ ಬೆಳೆಸಿದವರು ವಿದೇಶಗಳಲ್ಲಿ 

ಕಾಣಸಿಗುತ್ತಾರೆ. 


ಆದರೆ ದಾನ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವುದು, ಆಶ್ರಯ ನೀಡುವುದು ಬೇರೆಯ 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೮೯ 


ಮಾತು. ಬಹುಪಾಲು ಇಂಥ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತದ ರೂಪವಾಗಿ ನಡೆಯುವುದೂ 
ಉಂಟು. ತಾವು ಬಡಬಗ್ಗರ ಶ್ರಮದ ಮೇಲೆ 'ಅಥವಾ ಅನ್ಯಾಯ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ 
ಸಂಪಾದನೆ ಮಾಡಿದ ಹಣವನ್ನು ಧರ್ಮಾರ್ಥ ಕಾರ್ಯಗಳಿಗೆ “ಎರ್ಚುಮಾಡಿದರೆ 
ಪಾಪದ ಭಾರ ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆಯೂ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 


ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಗರ್ವಪೂರಿತವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವುದು ಸುಳ್ಳಲ್ಲ. ತಾವು 
ಇತರರಿಗಿಂತ ಮೇಲೆಂಬ(?) ಭಾವನೆಯೇ ಈ ಗರ್ವಕ್ಕೆ ಮೂಲ. ಇದನ್ನೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
"ಸಿರಿಗರ'ವೆ೦ದು ಕರೆದಿರುವುದು. ಸಿರಿ ಎಂಬ ದೆವ್ವ ಮೆಟ್ಟಿಕೊಂಡ ಮನಸ್ಥಿತಿಗೆ ತನ್ನಂಥ 
ಇತರೆ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಗುರುತಿಸಲು ಆಗದು. “ಹಾವು ತಿಂದವರ ನುಡಿಸಬಹುದು! 
ಗರ ಹೊಡೆದವರ ನುಡಿಸಬಹುದು! ಸಿರಿಗರ ಹೊಡೆದವರ ನುಡಿಸಬಾರದು ನೋಡಯ್ಯ 
ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ, ಬಸವಣ್ಣ. ಇಂಥ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಮೆರೆವುವರನ್ನು ಮೃದು ಮಾಡಿ 
ಮನುಷ್ಯರನ್ನಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸುವುದು ಕಷ್ಟ ಉಪದೇಶಗಳು, ಪುಸ್ತಕಗಳು, ಹಿರಿಯ 
ಚೇತನಗಳ ಜೀವನಾದರ್ಶನಗಳು- ಇವು ಯಾವುವೂ ಇವರ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುವುದು 
ಅಪರೂಪ. ಆದರೆ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯ ಗರ್ವ ಅಡಗಬೇಕಾದರೆ ಬಸವಣ್ಣ ತಿಳಿಸುವಂತೆ 
ಅವರ ಬಳಿಗೆ "ಬಡತನವೆಂಬ ಮಂತ್ರವಾದಿ' ಹೋಗಬೇಕು. ಆಗ "ಅವರ ಗರ್ವ 
ತೊಟತೊಟನೆ ತೊಟ್ಟಿಕ್ಕಿ ಭೂಮಿಗಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಅವರ ಗರ್ವದ ನೆರಳು ಮಾನವತೆಯ 
ಪಾದಕ್ಕೆರಗುತ್ತದೆ. 


ಶ್ರೀಮ೦ತರಾಗಿದ್ದು ಬಡತನಕ್ಕಿಳಿದು ಬದುಕುವುದು ಕಡುಕಷ್ಟ ಬಡವ ಶ್ರೀಮಂತನಾಗಿ 
ಬದುಕು ಮಾಡುವುದು ಆನಂದದ ವಿಷಯವೇ. ಆದರೆ ಬಡತನದ ಪರಿಚಯವೇ 
ಇಲ್ಲದ, ಹರಿದ ಬಟ್ಟೆ, ತಂಗಳು ಅನ್ನ, ನೆಲದ ಹಾಸಿಗೆಯ ಅನುಭವವೇ ಇಲ್ಲದ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಅದನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿ ತಾಳಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಕಠಿಣವಾಗುತ್ತದೆ. ದೇಹ ನರಳುತ್ತದೆ, ಮನಸ್ಸು 
ನಾಚಿಕೆ, ಅವಮಾನಗಳಿಂದ ಕುಸಿಯುತ್ತದೆ. ಬದುಕಿನ ವಾಸ್ತವದ ಮುಂದೆ ಅವನ 
ಪೂರ್ವಬಾಳಬ ನನಷು ೩ . ಸದೃಶ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ತಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ನಾವು ಬಡತನದ 
ಬದುಕನ್ನು, ಅದರ ಸರಳತೆಯನ್ನು, ಅದರ ಮಣ್ಣಿಗಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ಗುಣವನ್ನು 
ಗೌರವಿಸ ಜೇಕು: ಪ್ರೀತಿಸಬೇಕು. 


೨೦-೧೧-೨೦೦೮ 


೧೯೦ / ಸಿರಿಗರ 


೯೪. ಮುಪ್ಪೆಂಬ ಸಂಕಟ 


ಮುಪ್ಪು ವಯೋಧರ್ಮಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ ಜೀವಕ್ಕೆ ಬಂದೇ ಬರುವ ಕಟು ಸತ್ಯ, 
ಅದರಿಂದ ಯಾವ ಜೀವವೂ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. ಅದು ಸೃಷ್ಟಿಯ 
ಚರಾಚರ ವಸ್ತುವಿಶೇಷಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಅನ್ವಯವಾಗುವ ಮಾತು. ಹುಟ್ಟಿದ್ದು ಸಾಯಲೇಬೇಕು, 
ಸಾಯುವ ಮುನ್ನ ಅದು ಮುಪ್ಪಾಗಲೇಬೇಕು. ಮರಗಿಡ ಹುಲ್ಲು ಬಳ್ಳಿಗಳಿರಲಿ, 
ಅಚರವೆಂದು ದೃಗ್ಲೋಚರವಾಗುವ ಕಲ್ಲು ಕೂಡ ಕಾಲಾಂತರದಲ್ಲಿ ಮುಪ್ಪು ಅನುಭವಿಸಿ 
ಪುಡಿಯಾಗಿ ಮಣ್ಣಾಗಲೇಬೇಕು. ಮರಗಿಡಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ ಯತುವಿಗೂ ಎಲೆ ಹಣ್ಣಾಗಿ 
ಉದುರಿ ಹೊಸ ಜೀವಎಲೆಗೆ ದಾರಿ ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತವೆ. ಜೀವ ಜಂತುಗಳಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ 
ಮಕ್ಕಳು ಮರಿಗಳನ್ನು ಹೆತ್ತು ಕಣ್ತುಂಬ ನೋಡಿ ಸಾರ್ಥಕ್ಯತೆಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿ 
ತೃಪ್ತಿಯಿಂದ ಕಣ್ಮುಚ್ಚುತ್ತವೆ. ಜೀವನದ ಅರ್ಥವಿರುವುದೇ ಮುಪ್ಪಿನಲ್ಲಿ; ನಂತರದ ಸಾವಿನಲ್ಲಿ. 
ಅಮರತ್ವವೆಂಬುದು ಅಥವಾ ಚಿರಂಜೀವಿತನವೆಂಬುದು ಒಂದು ಕಾಲ್ಪನಿಕ ಕನಸು. 
ಅದು ವಾಸ್ತವ ಸತ್ಯವಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ತಿ ಸತ್ತಮೇಲೂ ಆತನ ಕೃತಿ ವಿಶೇಷ ಸತ್ತ್ವಗಳಿಂದ 
ನೆನಪುಳಿಯುತ್ತಾನಲ್ಲ, ಅದೇ ನಿಜವಾದ ಬದುಕಿನ ಉದ್ದೇಶ ಮತ್ತು ನಿರಂತರತ್ವ. 
ಅದಾಗುವುದಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಬದುಕುವುದೇ ನಿಜವಾದ ಜೀವನ। ಅದನ್ನೇ ನಮ್ಮ ಕವಿ 
ಪುತಿನ ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ: “ಒಂದು ದಿನದೊಳಿರುಳಿನಲ್ಲಿ! ಕಿರಣವೊ೦ದು ಹೊನ್ನಚೆಲ್ಲಿ 

ಳಸೆರೆಯ ಬೆಳೆಗೆ, ತಾತ। ಚಿಕಿತರಾದರು: । "ಬಂದು ಬಾಳಿಗರ್ಥವಿತ್ತೆ. ಮೃತ್ಸು!' 
ಎಂದರು”. (ಬಾಳಿನ ಹಂಬಲು) 


ಅಂದರೆ ಮುಪ್ಪು ಬಯಸಬೇಕಾದುದು- ಬಾಳಿಗೊಂದು ಅರ್ಥ ನೀಡುವ 
ಸತ್ಯಸ್ಯ [ಸತ್ಯವಾದ ಸಾವನ್ನು. ಆದರೆ ವಾಸ್ತವದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಮುಪ್ಪು ಸಾವಿಗೆ ಹೆದರಿ 
ನಡುಗುತ್ತದೆ. ಸಾವನ್ನು ಸದಾ ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತಾ, ಅದರ ಹೆದರಿಕೆಯಲ್ಲೇ ನಿರಂತರ ಸತ್ತು 
ಬದುಕುತ್ತಾ ಜೀವಿ ಹೆಣಗಾಡುತ್ತದೆ. ಇದಕ್ಕೆ "ಜೀವಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡಿರುವ ಬಯಕೆಗಳ 
ಸರಮಾಲೆಯೇ ಕಾರಣ. ಅದರ ದೇಹಕ್ಕೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡಿರುವ ಮನಸೆಂಬ ಮರ್ಕಟದ 
ಆಸೆಗಳು ಮುಪ್ಪನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳವು! ಇದನ್ನೇ ನಾವು "ಯಯಾತಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೆಂದು 
ಗುರುತಿಸುವುದು. ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ತಮ್ಮ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು, ಕತ್ತು ಅಲ್ಲಾಡ 
ತೊಡಗಿ, ಬೆನ್ನು! ಬಾಗಿ, ಚರ್ಮ ತನ್ನ ಕಾಂತಿಯನ್ನು ಇಲಿಹಹಾತಡು ಸುಕ್ಕುಗಟ್ಟಿ ಕಣ್ಣು 
ಮಂಜಾಗಿ- ಇಡೀ ದೇಹ ಚುನಟಗೂಳರಾ PU Sd "ಮನಸ್ಸೆಂಬ 
ಮಾಯಾಕಾರಮೋಹಕೇ೦ದ್ರ ಮಾತ್ರ ಯೌವ್ಹನದ ಬಯಕೆಗಳನ್ನು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಸವಿಯಲು 


ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೯೧ 


ಬಯಸಿ ವ್ಯಗಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ತನಗಿಂತ ಕಿರಿಯರನ್ನು ಜೀವನಶೈ ಲಿಯನ್ನು ಕಂಡು ಕರಬುತ್ತದೆ; 
ಸುಖ ಅವರಿಗೆ ಸಿಗಬಾರದೆಂದು ಹವಣಿಸುತ್ತದೆ; ಜಾ ಅದನ್ನು ಲಪಟಾಯಿಸಲು 
ಹಕ್ಕು ಚಲಾಯಿಸುತ್ತದೆ. ಯಮಾತಿ ಮಾಡಿದ್ದು ಇದನ್ನೇ! ಆದರೆ ಭೋಗ-ಸುಖಕ್ಕೆ 
ಕೊಸೆಯಲ್ಲಿದೆ? ಕಾಮ ಹಸಿವು ನೀಡಡಿಕಿಗೆ "ಅಂತ್ಯವೆಲ್ಲಿದೆ? ಆದರೆ ಯವವ್ವನದ 
ಕಾಂತಿ, ಸೊಗಸು, ಕ್ರಿಯಾಶೀಲತೆ ಮತ್ತು ಸೃಷ್ಟಿಶೀಲತೆ ಮುಪ್ಪಿಗೆ ಬರಲು ಹೇಗೆ 
ಸಾಧ್ಯ? ಅಂಥ ಸಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮುಪ್ಪು ಸಂಕಟದಲ್ಲಿ "ಬೀಳುತ್ತದೆ; ಅದರ ಮೈಮನಸ್ಸುಗಳಲ್ಲಿ 
ಹೊಂದಾಣಿಕೆ ಮೂಡುವುದಿಲ್ಲ. ಮನಸ್ಸಿನ ಬಯಕೆಗಳನ್ನು ಮೈ ಭಾ 
ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಅದರ ದುರ್ಬಲತೆ ಮನಸ್ಸಿನ ಶಕ್ತ ಶ್‌ ಮುಂದೆ 
ಅವಮಾನಿತವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತಷ್ಟು ಕುಸಿಯುತ್ತಾನೆ. ಅವನ ಆಸೆಗಳು ಯೌವ್ವನದ 
ಮುಂದೆ ಅಪಹಾಸ್ಯಕ್ಕೀಡಾಗುತ್ತವೆ. ಆಗ ಅವನಿಗೆ ತನ್ನ ದೇಹ-ಮನಸ್ಸುಗಳ ಮಿತಿಯ 
ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ; ಪ್ರಕೃತಿ ಸತ್ಯದ ವಾಸ್ತವದ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ “ಯಮಾತಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ 
ಪುರುವಿನ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಮುಪ್ಪು ಕೂಡ ಯೌವ್ವನದ ಮೂಲಕ ಹಾದು ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. 
ಯೌವ್ವನದ ಎಲ್ಲ ಆಸೆ-ಸುಖಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿರುತ್ತದೆ. ತನ್ನ ಪಾಲಿನ ಬದುಕನ್ನು 
ಬದುಕಿ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದು ಮುಪ್ಪಿನಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಯೌವ್ವನದ ಸುಖವನ್ನು ಬಯಸುವುದು- 
ತನ್ನದಲ್ಲದ ಸುಖವನ್ನು ಬಯಸುವುದು ಶೋಷಣೆಯ ಲಪಟಾಯಿಸುವ ಮತ್ತೊಂದು 
ರೂಪವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದ ಶ್ರೀಮಂತರು, ನವಾಬರು, ಅಧಿಕಾರಿಗಳು 
ಮೋಹಕ ಬಲೆಗೆ ಬಿದ್ದು ತಮ್ಮನ್ನು ತಾವು ನಾಶ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 


ಮುಪ್ಪು ಅನುಭವದ ಪಾಕವಾಗಬೇಕು; ಶಾ೦ತತೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಬೇಕು. ವರ್ತಮಾನಕ್ಕೆ 
ಉತ್ತಮ ಆದರ್ಶ ಮಾದರಿಯೂ, ಭವಿಷ್ಯತ್ತಿನ ಅಂತಿಮ ಹಂತದ ಗುರಿಯೂ ಆಗಿ 
ಶೋಭಿತವಾಗಬೇ ಕು. ಆಗ ಅದು ಒಂದು ಕಾಲಮಾನದ ಮತ್ತು ಪರಂಪರೆಯ 
ಸ್ವತ್ತಾಗಿ ಅಮರವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಅಮರ ಮುಪ್ಪಿಗೆ ವರ್ತಮಾನದ, ಭವಿಷ್ಯತ್ತಿನ 
ಕುಡಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅಪಾರ ಪ್ರೀತಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಮುಪ್ಪು ಲೌಕಿಕ ಮುಪ್ಪನ್ನು ಸದಾ 
ಸ್ವಾಗತಿಸಲು ಸಿದ್ಧವಿರುತ್ತದೆ. ಅಂಥ ಮುಪ್ಪಿಗೆ ಸಂಕಟವೆಂಬುದರ ಅನುಭವವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


೦೪-೧೨-೨೦೦೮ 


೧೯೨/ ಮುಪ್ಪೆಂಬ ಸಂಕಟ 


ಸ್ತೇಯ ಮತ್ತು ಪರಿಗ್ರಹ 


ಪತಂಜಲಿ ತನ್ನ ಯೋಗಸೂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸುವ ಯಮಗಳಲ್ಲಿ ಅಸ್ತೇಯ 
ಮತ್ತು ಅಪರಿಗ್ರಹಗಳನ್ನು ವಿಶೇಷ ಒತ್ತುಕೊಟ್ಟು ಮಾತನಾಡಿರುವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಎರಡು “ಮೌಲ್ಯಗಳು `ವ್ಯಕ್ತಿಗತತತ್ವವನ್ನು ಮೀರಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಿರಬೇಕಾದ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದ್ಧತೆಯ ಬಗ್ಗೆ "ಮಾತನಾಡುತ್ತವೆ. ತಾ Se 
ಸಮುದಾಯದ ಏಿತದಲ್ಲಡಗಿದೆಯಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಸುಖ ಅನೇಕ ವೇಳೆ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಕುಚಿತನನ್ನಾಗಿಯೂ ಸ್ವಾರ್ಥೀಯನ್ನಾಗಿಯೂ ಮಾಡಿಬಿಡುತ್ತದೆಯೆಂಬ 
ಅನುಭವ ಸತ್ಯವನ್ನು ಪತ೦ಜಲಿ ನೇರವಾಗಿ ಹೇಳಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. 


"ಸ್ನೇಯ'ವೆಂದರೆ ಕದಿಯುವುದು. ಇಲ್ಲಿ ಕದಿಯುವಿಕೆಯನ್ನು ವೃತ್ತಿಯನ್ನಾಗಿಸಿಕೊ೦ಡಿರುವ 
"ಕಳ್ಳರನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡುತ್ತಿಲ್ಲ. ನೇರ ಕಳ್ಳತನವೆ೦ಬುದು ಪಾಪ, ನಿಜ. ಅದಕ್ಕಿಂತ 
ಘೋರ ಪಾಪವೆಂಬುದು ಪರೋಕ್ಷ ಕಳ್ಳತನ. ಧರ್ಮ, ಕಾನೂನು ಮುಂತಾದ 
ತಂತ್ರಗಳಡಿಯಲ್ಲಿ ಇತರರಿಗೆ ದಕ್ಕಬಹುದಾದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ದಕ್ಕಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಕುಯುಕ್ತಿಯನ್ನೇ ನಾವು 'ಸ್ಲೇಯ'ವಂದು ಗುರುತಿಸಬೇಕು. ನ್ಹಿಜು "ಅಜ್ಞಾನಿಗಳ 
ಮೌಢ್ಯತೆಯನ್ನು ಬಳಸಿಕೊಂಡು, ಅವರ ಶ್ರಮದಿಂದ ಉತ್ಪನ್ನವಾದ ಫಲವನ್ನು 
ಭೋಗಿಸುವ ತಂ ತ್ರಗಾರಿಕೆ. ಇದನ್ನೇ ಆಧುನಿಕ ಪರಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಶೋಷಣೆಯೆಂದು 
ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇತರರ ಶ್ರಮದ ನ ಕೂತುಣ್ಣುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಯು ಅತ್ಯಂತ ಸಮಾಜ 
ವಿರೋಧಿಯಾದ ಕ್ರಿಯೆ. ಇಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿ Sn 
"ಅಸ್ತೇಯ'ನಾಗಬೇಕು. ನೇರವಾಗಿ ಅಥವಾ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಕದಿಯದಿರುವುದೇ 
“ಅಸ್ತೇಯ'. 

ಇನ್ನೊಬ್ಬರ ಸ್ವತ್ತನ್ನು ಕದಿಯುವಿಕೆಯಷ್ಟೇ ಅಪಾಯಕಾರಿಯಾದುದು ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿ 
ಈ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು  ಪರಿಗಿಹ'ವೆಂದು ಪ ತ೦ಜಲಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಸಂಗ್ರಹಿಸುವುದು 
ಕಳ್ಳ ತನದಷ್ಟೇ ಆರದ. ಸಂಗಹವೆಂಬುದು ಇರುವೆ ಮುಂತಾದ ಕುದಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿದೆ. 
ಆದರೆ ಒಂದೆರಡು ಜೀವಿಗಳನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ ಯಾವುದೇ ಪಶುಪಕ್ಷಿ ಪ್ರಾಣಿಗಳು 
ಆ ಸಂಗಹಿಸಿಡುವುದಿಲ್ಲ. ಸಂಗ್ರಹಿಸಿಟ್ಟರೂ ತಮ್ಮ ಅಗತ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಮೀ 

ಸಂಗ್ರಹ ಈ ಚನ ಗುಣ ಅವುಗಳಲಿಲ್ಲ. ಇರುವೆಯ ಜಾತಿ ಸಂಕುಲವು ಕೂಡ 
ಮಳೆಗಾಲಕ್ಕೆಂದು ಧಾನ್ಯ ಸಂಗ್ರಹಿಸುತ್ತವೆ; ಮಳೆ-ನೀರಿನ ಅತೀವ ಅಭಾವವಿರುವ 
ಮರಳುಗಾಡಿನ ಕೆಲವೇ ಕೆಲವು ಮರಗಳು ನೀರು ಸ೦ಗ್ರಹಿಸುತ್ತವೆ. ಇವುಗಳ ಈ 
ಬಯಲ ಬೆಳೆ/೧೯೩ 


ಸಂಗ್ರಹಗುಣವನ್ನು ಸ್ವಾರ್ಥ ಅಥವಾ ದುರಾಶೆಯೆಂದು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಲಾಗದು. ಇಲ್ಲಿ 
ಅಗತ್ಯತೆ ಇದೆ ಪ್ರಕೃ ತಿಯೊಡನೆ ನಡೆಸುವ ಹೋರಾಟದ Lo ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಇದೆ. 
ಮನುಷ್ಯ ಜಾತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಅಗತ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು. ಸಂಗ್ರಹಿಸುವ ಗುಣವಿದೆ. ಈ 
ಗುಣ ಆದಿಮಾನವರಲ್ಲಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವನು ತನ್ನ ಅಂದಿ೦ದಿನ ಬೇಡಿಕೆಗಳನ್ನು ಅಂದಂದೆ 
ದುಡಿದು ಪೂರೈಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ ಹೀಗಾಗಿ "ಅವನಲ್ಲಿ ಅನ್ನ-ಆಸ್ತಿಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಾರ್ಥವಾಗಲೀ ಲೋಭವಾಗಲೀ ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ನಾಗರಿಕ ಮಾನವನ ಸ್ಟಾರ್ಥ 
ಮತ್ತು ಲೋಭವೇ ಅವನ ಸಂಗ್ರಹಣಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಯಿತು. ಸಂಗ್ರಹವೆಂದರೆ 
ಸವರಾನವಿತರಣೆಂಯನ್ನು ತಾರತಮ್ಯಗೊಳಿಸುವುದು; ಅನ್ನ-ಆಸ್ತಿಯ 
ಅಸಮತೋಲನವನ್ನುಂಟುಮಾಡುವುದು. ಇತರರಿಗೆ ಸಮಾನವಾಗಿ 
ಹಂಚಿಕೆಯಾಗಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ದುರಾಸೆಯಿಂದ ಕೂಡಿಡುವ ಗುಣವೇ 'ಪರಿಗ್ರಹ'. 
ಈ ಗುಣವು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವಿಷಮತೆಯನ್ನು-ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಕೂಡಿಟ್ಟವನು "ಶ್ರೀಮ೦ತ'ನೆನಿಸಿ ಪ್ರಭುತ್ವದ ಮೇಲೆ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಮೇಲೆ 
ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುತಾ ನನೆ. ತನ್ನ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯಿರಿದಾಗಿ ಮಾನಸಂಮಾನಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. 
ಇಲ್ಲದವರಿಗೆ ನ್ಯಾಯವಾಗಿ ಸಲ್ಲಬೇಕಾದ ಸಂಪತ್ತು ಒಂದೆಡೆ ಕ್ರೋಡೀಕರಣವಾಗಿ 
ಬಡತನ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಬಡತನ ಹೀನತೆಗೆ ನಾ೦ದಿಯಾಡುತ್ತದೆ; ಅಸಹಾಯಕ, 
ಅನ್ನವಸತಿಹೀನ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ದಾರಿ ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆ. 


ಈ ಸಂಗ್ರಹ ಗುಣದಿಂದಾಗಿಯೇ ಶ್ರೀಮಂತರಾದ ಅನೇಕ ರಾಜ ಮಹಾರಾಜರು, 
ಸ್ಥಿತಿವಂತರು ಹತ್ತಾರು ತಲೆ ಮಾರುಗಳಿಂದ ದುಡಿಯದೆ, ಕೂತುಣ್ಣುವ ಯಜಮಾನರಾಗಿ 
ಜಗತ್ತನ್ನು ನಿರಂತರವಾಗಿ ಶೋಷಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹಂಚಿ ತಿನ್ನುವ, ದುಡಿದು ತಿನ್ನುವ 
ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡು, ಸರಳವಾಗಿ ಬದುಕು ಮಾಡುವುದರಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಹಿತ ಮತ್ತು ನೆಮ್ಮದಿಯಿದೆಯೆಂಬುದನ್ನು ಮನಗಾಣಬೇಕು. ಈ ಅಸ್ತೇಯ ಮತ್ತು 

ಪರಿಗ್ರಹ "ತತ್ವಗಳು ಆಧುನಿಕ ಕಮ್ಯುನಿಸ್ಟ್‌ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಹತ್ತಿರವಾಗಿವೆ ಎಂಬುದು 
ಸಮಾ 
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“ಬಯಲ ಬೆಳೆ' ಒಂದು ವೈಚಾರಿಕ ಕೃತಿ. ಕಳೆದ ಮೂರು 
ದಶಕಗಳ೦ದ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಬರೆಯುತ್ತಿರುವ, ನಮ್ಮ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ-ಸಾಮಾಜಕ ಲೋಕದಲ್ಲ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವ ಜನಪರ- 
ಜೀವಪರ ಚಳವಳಗಳಲ್ಲ ತಮ್ಮನ್ನು ತೊಡಗಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ 
ಶಿವರಾಮು ಕಾಡನಕುಪ್ಪೆ ಅವರ ಜೀವನಗ್ರಹಿಕೆ ಮತ್ತು 
ದೃಷ್ಟಿಗಳನ್ನು ಈ ಕೃತಿಯ ಲೇಖನಗಳು ಅಭಪ್ಯಕ್ತಿಸುತ್ತವೆ. 

ಸಂಸ್ಥ ಪಿ ಚಿಂತನೆಯ ಅವರ ದೃಷ್ಟಿ ಜೀವಪರವೆ೦ದರೆ ಕೇವಲ 
ಮಾನವಪರ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಸಮಗ್ರ ಜೀವಜ೦ತುಗಳನ್ನೂ 
ಒಳಗೊ೦ಡಿರುವಂಥದು ಎಂಬುದನ್ನು ಆಧುನಿಕ ಪರಿಸರ ಜ್ಞಾನದ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲ ಗ್ರಹಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿದೆ. ಜನಪ್ರಿಯ ವಾರಪತ್ರಿಕೆಯ 
ಅ೦ಕಣವೊ೦ದಕ್ಕೆ ನಿಯಮಿತವಾಗಿ ಬರೆದ ಇಲ್ಲನ ಲೇಖನಗಳಲ್ಲ 
ಬದುಕಿನ ಗೂಢಗಳನ್ನು, ಸತ್ಯಗಳನ್ನು ಅತ್ಯು೦ತ ಪ್ರಸ್ಟವಾಗಿ 
ಶೋಧಿಸಿ ಹಿಡಿದಿಡುವ ಕೆಲಸ ಇಲ್ಲ ನಡೆದಿದೆ. 
ವೈಚಾರಿಕತೆಯೆಂಬುದು ಬದ್ಧತೆಯನ್ನೊಳಗೊಂಡು ಸದಾ ಬೆಳಕಿನ 
ಕಿ೦ಡಿಗೆ ತೆರೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಚಲನಶೀಲ ಆಲೋಚನಾ ವಿಧಾನ 
ಮತ್ತು ಬದುಕುವ ಕ್ರಿಯೆ ಎಂಬುದನ್ನು “ಬಯಲ ಬೆಳೆ' 
ಅನಾವರಣಗೊಳಸುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿದೆ. ಪರಂಪರೆಯನ್ನು 
ಶೋಧಿಸುವ ಮೂಲಕ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಕೆಡವಿ 
ಪುನರ್‌ರೂಪಿಸಿ, ಕಥೀ ಬದುಕಿನೆಡೆಗೆ ಚಟ್ಟ ದೃಷ್ಟಿ 
ತೆರೆದುಕೊಳ್ಳುವ೦ತೆ ಇಲ್ಲನ ಬರಹಗಳು ಪ್ರೇರೇಪಿಸುತ್ತವೆ. 


@ 


ದ್‌ 


). ವಿಸ್ಮಯ ಪ್ರಕಾಶನ 
ಘನ ಎಲ್‌-೭, ೧ನೇ ತಿರುವು, 
೧ನೇ ಹಂತ ಕುವೆಂಪುನಗರ, ಮೈಸೂರು-೨೩ 


